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अपनी कलम $& अपने विचार 


पण्डित श्रीमलजी महाराज का व्यक्तित्व देश, काल, क्षेत्र एव परपरा 
की अपेक्षा से एक सीमा में, एक परिमित मर्यादा में रहा | उन के 
जीवन का उदय भारत के एक प्रान्त महाराष्ट्र में हुआ। उस में मी 
अहमदनगर जिले के तेल कुडगाँव में उन्‍्हो ने अपनी जिन्दगी की 
पहली करवठ छी, अपने जीवन की पहली सॉंस ली और वह भी एक 
समय विशेप में । आप के साधना जीवन का अरुणोदय मी एक 
सम्प्रदाय विशेष में हुआ | परन्तु आप का व्यक्तित्व एवं आप की 
साधना का ज्रोत किसी राष्ट्र, प्रान्त, पन्‍थ, मत, सम्प्रदाय एवं परपरा के 
घेरे में आवद्ध नहीं था। उन का मन-मस्तिष्क एवं विचार-चिन्तन 
साम्प्रदायिकता की छोटी-सी अंधेरी कारा में बन्द नहीं रहा और 
न उन्हों ने अपने विचारों पर किसी तरह के बन्धन को स्वीकार ही 
किया। विचार-चर्चा में एक बार उन्हो ने अपने विचार अमिन्‍्यक्त 
करते हुए कहा- “ बिचार स्वातंत्रय व्यक्ति का अधिकार है। प्रत्येक 
साधक को, चिन्तनशील विचारक को विचारों की, चिन्तन की ख्तन्त्रता 
मिलनी ही चाहिए। उस का चिन्तन एकाड्ी नहीं, सर्वाड़ी और व्यापक 
होना चाहिए। किसी एक परपरा विशेष के खूंटे से बन्ध कर सोचना 
और उसी साम्प्रदायिक चश्मे से सब कुछ देखना, अपनी बुद्धि को 
कुण्ठित कर देना है | खूटे से पशु बान्चा जाता है, परन्तु चिन्तनशील 
मानव की बुद्धि, सानव का चिन्तन, सानव का विचार न कमी किसी 
मी परपरा के खूंटे से बन्ध कर रहा है और न कभी किसी साम्प्रदायिक 
संकीणेता की चार दीवारी में सीमित रह्य है, और न रहेगा। ” 


शात-साचचा : 


श्रद्येय पण्डितजी न तो चिन्तन, विचार एवं अध्ययन पर प्रतिबन्ध 
पसन्द करते थे और न स्वयं किसी पर इस तरह का बन्धन लगाते थे। 
यही कारण है कि एक सम्प्रदाय विशेध में रहने पर भी उनके व्यक्तित्व का 
सर्वेतोमुखी विकास हुआ। में ने देखा है--- उन का अध्ययन एवं चिन्तन 
केवल साम्प्रदायिक ग्रन्यों एवं आगमों तक ही सीमित नहीं था। जैन-- 
आगम एवं जैन-दशीन के अतिरिक्त आप ने बौद्ध-पिठकों, वौद्ध-दशन, 
बौद्ध-साहित्य और वैदिक दर्शन, सांख्य और योग-दशन, गीता 
आदि भारतीय-संस्कृति की तीनो घाराओ के अनेक ग्रन्थों का अनुशीलन- 
परिशीलन किया था। केवल प्राचीन विपयो का ही नहीं, अर्वाचीन विपयो 
का भी आपने गहन अध्ययन किया | राजनीति, समाज-शा्र, मनोविज्ञान 
साम्यवाद, गाघीवाद एवं सर्वोदयवाद के साहित्य का भी आपने मनोयोग- 
पूर्वक अध्ययन किया था। पण्डितजी महाराज का अध्ययन केवल पते 
पलटने रूप नहीं होता था, वे उसकी गहराई में उतरने का प्रयत्न करते 
थे। उन के प्रवचनों, निवन्धो एवं काब्यो का अवलोकन करने पर यह 
स्पष्ट हो जाता है कि उन का ज्ञान एवं चिन्तन गंमीर, व्यापक और 
अपरिमित था। पे 


अम-साधता ; 


वे चिन्तक, विचारक, प्रवक्ता तो थे ही, साथ में करमठ कार्यकर्ता 
एवं सिद्धहस्त लेखक थे। उन के काये करने की क्षमता, कुगलता एव 
विवेकशीलता सादडी, सोजत एवं भीनासर के सम्मेलनो में तथा जोध- 
पुर के सयुक्त वर्षातास में जन-जन के सामने उभर कर आ गई थी। जिस 
लगन, उत्साह एवं कर्तव्य बुद्धि से प्रेरित हो कर उन्हो ने सम्मेलनो में 
कार्य किया और स्थानकवासी समाज की बिखरी हुई कडियो को जोडने 


द््‌ 


अ जर >> बज 


* में अपनी शक्ति का सदुपयोग किया, वह सब के सामने है और सम्मे- 


लनों के इतिहास में सदा-सर्वदा जीवित रहेगा। 


पण्डितजी महाराज काय करना जानते थे। उन्हें काम करने में आनन्द 
आता था। न उन्हें नाम की इच्छा थी, न यश प्रतिष्ठा की लालसा थी 
और न पद की भूख थी। वे जीवन की सुनहरी सन्ध्या तक श्रमण- 
सघ की एकता को अक्षुण्ण बनाए रखने के लिए काये करते रहे। उन्हों ने 
काम एवं सेवा को कमी किसी कामना से नहीं किया | वे सचमुच में 
निष्काम योगी थे | 


वाणी की तरह उन का लेखनी प्र भी अधिकार था। उन के लेख यदा- 
कदा समाचार पत्नो में प्रकाशित होते रहे हैं, और बहुत से लेख अभी 
अप्रकाशित ही हैं। 


साहित्य-स्मारक ; 


उन के साहित्य को प्रूना संघ ने प्रकाशित करने की एक योजना 
बनाई है और पण्डितजी के व्यापक एवं सर्वाज्लीण चिन्तन एवं विचारों 


' को जन-जन की स्मृति में ताजा बनाए रखने के लिए महाराष्ट्र के 


प्रसिद्ध कार्यकर्ता, विचारक, एवं लेखक कनकमलजी मुनोत प्रयत्नशील 
हैं। वे ई-पत्थर एवं चूने के स्मारको में विश्वास नहीं रखते | सचमुच 
में पण्डितजी के सर्वतोमुखी व्यक्तित्व को अभिव्यक्ति देने वाला कोई 
स्मारक हो सकता है, तो वह “साहिल्य-स्मारक ” ही हो सकता है। 
कनकमलजी एव पूना संध की यह योजना वेजोड, सुन्दर एवं स्तुत्य 
है। अतः मैं शुभ कामना करता हूँ कि यह शीघ्र ही सफल हो और 
परपरावाद एवं रूढियों के घेरे में आबद्ध जन-जन में चिन्तन की, ज्ञान 
की, विवेक की ज्योति प्रज्वलित करे। 


ऊणर्क थी ए/लिफक 


£ पण्डित मुनि श्रीमल प्रकाशन ” से हिन्दी में सर्वप्रथम पण्डितजी 
महाराज का व्यक्तित्व, कृतित्त, जीवन निकल रहा है। प्रस्तुत पुस्तक के 
लेखक है- स्थानकवासी समाज के मृधेन्य सन्त, गभीर विचारक, महान्‌ 
दाशनिक उपाध्याय अमर मुनिजी महाराज के सुशिष्य, प्रकाण्ड-पण्डित, 
विश्ुत लेखक, मधुर व्य|ख्याता श्री विजय मुनिजी, साहित्यस्त्न, शास्त्री । 
परम स्नेही साथी विजय मुनिजी- जो पण्डित जी महाराज के अमिन्न 
साथी और परम मित्र रहे है, की लेखनी में जादू है । व्यक्ति के व्यक्तित्व 
का मूल्याड्डन करने में उन की पैनी दृष्टि कभी भूल नहीं करती । व्यक्तित्व 
के चित्रण की कला में वे प्रवीण हैं। पण्डितजी मद्वाराज के अन्तरग 
साथी होने के कारण वे उन के जीवन के चप्पे-चप्पे से परिचित रहे 
हैं | इस लिए विजय मुनिजी की कलामय लेखनी का संस्पशे पा कर 
पण्डितजी का सर्वतोमुखी विराट्‌ व्यक्तित्व निखर आया है। 


ग्रस्तुत पुस्तक में लेखक ने जीवन का, व्यक्तित्व का, कइतित्व का 
मूल्याडून किया है। इस में जीवन का लेख है, परन्तु जीवन का इतिहास 
नहीं है । इस के सम्बन्ध में लेखक का यह विचार रहा है-- इतिहास से 
केवल सन-सम्वत्‌ का पता चलता है, परन्तु उस से जन-जन के जीवन 
को प्रेरणा नहीं मिलती । इस लिए लेखक ने उन के व्यक्तित्व को निखारा 
है, खूब निखार, है। उन के ब्यक्तित्व का कोई भी अग ऐसा नहीं रहा, 
जो उन की पैनी दृष्टि से ओझल रहा हो और उन की ललित लेखनी से 
अछूता रहा हो । 
विचारक और निर्भय प्रवक्ता : 


उन के व्यक्तित्व का अध्ययन करने से यह स्पष्ट हो जाता है- 
उन के जीवन में विचारों का गाभीय था और थी आचार की ऊंचाई । 


पु 


उन का आचार विचारों से अनुप्राणित था और विचार आचार की 
गतिशीलता से सयुक्त थे। विचार में आचार था और आचार में विचार 
की ज्योति प्रज्वलित थी । 


वे एक सुलझे हुए विचारक थे, स्पष्ट एव निडर प्रवक्ता थे, लेखक 
थे और स्वभाव से सरल, मधुर, हंसमुख एवं सेवा-निष्ठ सन्‍त थे। इस से 
भी आगे- वे एक युग-पुरुष थे, आन्तिकारी थे और सिद्धान्तवादी थे। 
उन के जीवन रूपी इस गुलदस्ते के लेखक ने रग-विर्ंगे सत्र तरह के 
सुमनों से सजा कर उसे प्रस्तुत कर दिया है। मैं फिर से उन सब बातों 
का चर्वित-चर्वण कर के व्यर्थ में पन्ने रगना नहीं चाहता । 


अपनी वात; 


अन्त में, मैं अपनी बात भी कह ढूँ। मैं ने इस पुस्तक में सम्पादन 
जैसा कोई कारये नहीं किया है। परम स्नेही साथी श्रद्देय विजय सुनिजी 
महाराज का आग्रह रहा कि सम्पादन में तुम्हारा नाम देना ही होगा। 
साथी के कार्य में साथी का कुछ हिस्सा तो रहता ही है, इस लिए मैं उनके 
स्नेह भरे आग्रह को टाल नहीं सका। इतने स्व॒व्प समय में इतनी छुन्द्र 
शैली में पुस्तक लिख कर तैयार करने का सम्पूण श्रेय विजयमुनिजी को 
है। अपने अमिन्न मित्र के प्रति अभिव्यक्त की गई यह श्रद्धा युग-युग 
तक जन-जन की स्पृति में अकित रहेगी । 


प्रस्तुत पुस्तक की प्रस्तावना लिखने का आग्रह मैं ने एव. कनकमलजी 
मुनोत ने वर्तमान युग के महान्‌ दार्शनिक, गंभीर विचारक और प्रज्ञा- 
स्कघ श्रद्देय उपाध्याय अमर मुनिजी महाराज से किया | उन की शारीरिक 
अस्स्थता एवं अन्य कार्यो में व्यस्तता देख कर हमारे मन में विचार 
अवश्य आया कि हमारी प्रार्थना स्वीकार करेंगे या नहीं ? किन्तु अपने 
स्वास्थ्य की परवाह न कर के श्रद्देय उपाध्यायश्री ने प्रस्तुत पुस्तक की 


ञओो 


प्रस्तावना लिखी, इस के लिए मैं उन का आभार सहित वास्जार 
अनुस्मरण करता हैँ । 


मैं महाराष्ट्र के कमठ कायेकती कनकमलजी मुनोत का स्मरण किए बिना 
नहीं रह सकता, जिन्हों ने अपने व्यस्त जीवन में से समय निकाल करे 
प्रस्तुत पुस्तक को सवारने, सजाने और स्वोज्न-सुन्दर बनाने का तन- 
मन से प्रयत्न किया। और साथ में पद्मा जैन साहित्यरत्न को जिस ने 
पुस्तक के लेखन कार्य में स्नेह, और श्रद्धा से लिपिक का कार्य किया । 


प्रस्तुत पुस्तक में व्यक्तित्व, कृतित्व एवं जीवन-झोंकी के साथ छोक- 
वातायन भी जोडा गया है। लेखक के अतिरिक्त अन्य विचारको ने 
पण्डितजी महाराज को किस रूप में समझा-परखा यह छोक-बातायन 
में प्रस्तुत है। में ने सस्मरणो की माँग करते समय लेखको को चहुत थोडा 
समय ठिया-क्यो कि पुस्तक प्रेस में जा चुकी थी, श्स लिए मुझे समय 
देने में कस वनना पडा । फिर भी श्रमण-संघ के वरिष्ठ सन्‍तो ने, विद्ुपी 
साध्वियो ने एव मेरे स्नेही साथी सनन्‍तों एवं श्रावकोी ने समय पर मेरी 
भावना का जो आदर क्रिया, उस के लिए मै संस्मरण प्रेषित करने वाले 
सभी विचारकों का आभारी हैँ। 


+सनि समदर्शी, प्रभाकर 


में भी कुछ कह दूँ । 


(0फ्क्ात5$ 06 प्रशाए गराव68 96076 शा 0688, 
फएच्याध8 76ए6४/ (856 0० तठ680, ० 0790९: 


अपनी कुदरती मृत्यु के पहले ही डरपोक व्यक्ति अनेक बार मरते 
रहते है। किन्तु शूरवीर तो अपने जीवन में एक ही बार मृत्यु का सामना 
करते हैं। हमारे अमिन्न साथी, सुविय्य विचारक, प्रखर वक्ता, कर्मठ 
कार्यकर्ता, विनम्र सेवक पण्डित मुनि श्रीमलजी महाराज का जीवन 
आग्ल कवि की उपरोक्त काव्य-पंक्ति का द्वितीयाधे सार्थक करता है। दीन 
दुखियो, आपदूम्रस्तों के प्रति पण्डितजी का सदा ही सहाजुभूतियुक्त 
सहयोग रहा। इन लोगों के लिए पण्डितनी सदा जागृत रह कर उन 
की सहायता के माग की खोज तत्परता से करते रहते थे। 


हमारा समाज बहुत कुछ पिछडा हुआ है, दुनिया की रफ्तार से 
चलना उसकी विचार शक्ति से बाहर की बात है। समाज का अधिक- 
तर हिस्सा “ लकीर का फकीर ? ही बना हुआ है । जिन के हाथ में समाज 
की वागडौर है, उन की तो कहनी ही क्या? सुधार प्रूण विचारों का 
समाज में प्रचार करना याने उन की प्रतिष्ठा पर धव्बा लगाना है। ऐसे 
समाज में मत-पस्ितेन करना, उस को प्रगतिपथ पर ले जाने की कोशिश 
करना, आग से खेलना है। पर पण्डितजी महाराज ने यह काम हाथ में 
लिया । इस के लिए उन का अपमान होता, उन को ओलाहने मिलते, 
उन पर गन्दे आक्षेप लगाए जाते, किन्तु महेश्वर की तरह इस कालकूट 
को पण्डितजी हँसते-हँसते पचाते थे। 


पूना श्री संघ पर पण्डितजी के बडे उपकार थे। प्रना की विभिन्न 
रचनात्मक प्रवृत्तियों के पीछे उन का प्रेरणा-न्नोत रहा है। महाराष्ट्र के 
विभिन्न क्षेत्रों में उन की पदयात्रा हुईं है। वे जहाँ भी गए, वहां के 
जन-मानस मे उन्हों ने कायम के लिए स्थान पा लिया था। पण्डितजी 
की यही लोकप्रियता उन पर कार्यों का बोझ डालती रही, 
उन्हे अधिकाधिक विचार प्रवण करती रही । परिणामतः वे विमार रहने 
लगे। उन का देह-त्याग समूचे महाराष्ट्र के लिए ही नहीं, भारत भर मे 
एक विजली के धक्के-सा रह | चारों ओर से संवेदनाओ, श्रद्धान्नलियों 
के पत्रों में उन के योग्य स्मारक की माँग आने लगी। . ' 


पण्डितजी ने अपने जीवन में सब से अधिक प्राधान्य साहिल्य-सेत्रा, 
साहित्य रचना को दिया था। अध्ययन, मनन, चिन्तन में ही अधिकतर 
वे अपना समय देते थे | उन्हों ने निवन्ध लिखे, कहानियाँ लिखीं, गीत 
रे, काव्य-पक्तियाँ तैयार कीं। हिन्दी में, मराठी में, गुजराती में । यह 
सभी साहित्य अग्रकाशित है। उसे प्रकाश दिखलाना- यही पण्डितजी का 
सच्चा स्मारक होगा, यही पून्रा संघ की भावना रही और एक समा में 
निणेय ले कर “पं. मुनि श्रीमल प्रकाशन ? का निर्माण कर दिया। 


पण्डितजी महाराज की फोट्ट की मॉग चारो ओर से हो रही थी। हर 
समय फोट्ट की ग्रतियों फोट्माफर से लेना भारी पडने लगा। घोडनदी 
में महाराष्ट्र जैन कार्यकर्ता सम्मेछन होने जा रहा था । हमने सोचा यही 
समय योग्य है, जब कि पण्डितजी महाराज की फोट्ट का ब्लॉक वनवा 
कर छापें और सस्ते दामो में कार्यकर्ताओं को उन का छायाचित्र दें। 
हमारे प्रकाशन का वही पहला सुमन था। 


पण्डितजी मद्दारज का अपनी पढयात्रा में यह अजुभव रहा कि 
महाराष्ट्र भर में जैन धर्म के वारे में अज्ञान तो है ही, साथ ही गलत- 
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फहमी भी | फिर भी उन्हों ने देखा कि यदि ठीक तौर पर प्रचार किया 
जाए, तो जनता में धर्म के ग्रति श्रद्धा भावना-निर्माण हो सकती है। 
मराठी में जैन-साहित्य का अभाव है । उन की यह तीत्र भावना थी कि 
मराठी में साहित्य निर्मिति की जाए और उसे प्रकाशित कर गाँवों में 
प्रसारित किया जाए | अतः “जैनल की झॉकी ” का मराठी रूपान्तर 
कर 'जैनत्व ? के नाम से वह प्रस्तुत किया है । 


स्व. पण्डितजी का जीवन एक क्रान्तिकारी का जीवन था। घुप्त समाज 
में चेतना लाने का उन का आजीवन प्रयास रहा है। उन का जीवन- 
दर्पण मानव समाज के लिए मागेदर्शक एवं कार्यकर्ताओं के लिए प्रेरक हो 
सकता है। हमारे अमिन्न साथी प. विजयमुनिजी पण्डितजी महाराज के 
निकटस्थ ही नहीं, अन्तरग साथी रहे हैं। पण्डितजी के जीवन का एक भी 
पहल ऐसा नहीं है, जो विजयमुनिजी को ज्ञात न हो । हमारी आग्रहभरी 
प्रार्थना को स्वीकार कर पण्डितजी महाराज का जीवन-दशैन समाज को 
करवाने की जिम्मेवारी आप ने उठा ली। और पण्डितजी महाराज का 
“ व्यक्तित्व, कृतित्व, और जीवन ” आज आप के सामने प्रस्तुत है। 
आदर जीवन-चरित्र क्या होना चाहिए, इस का प्रस्तुत पुस्तक णक् 
उदाहरण है | इस के लेखन में मुनिजी ने अपनी शक्ति, बुद्धि तो क्या 
अपने प्राण तक उडेले हैं । 

' साधना ग्रेस ” के मेनेजर श्री सिद्ध तथा कंपोर्जिंग कॉन्ट्रेक्टर श्री 
दत्तोबा टिवे ने पच्चीस दिनो के अन्दर इतने अच्छे स्वरूप में पुस्तक 
हम को दी है। आर्टिस्ट श्री सालकर, ब्लॉक मेकर श्री र्नाकर जोशी 
(मे, के. जोशी ऑन्ड को. ) आदि का सहयोग भी बहुमूल्य रहा है। 
सम्पादन का कार्य हमारे और एक अभिन्न साथी मुनिश्री समदर्शी 
* प्रभाकर ? ने किया है। पुस्तक की भूमिका उपाध्याय श्री अमर सुनिजी 
ने भेज कर हमारा हठ पूरा किया 





इन सब के श्रम अल्पावकाश में यह पुस्तक तैयार करने में लगे 
हुए है | पं, मुनि श्रीमल प्रकाशन ” इन सब को हार्दिक धन्यवाद 
प्रदान करते हुए भविष्य में भी इसी प्रकार के सहयोग की अपेक्षा 
रखता है । 


--- कनकमल मुनोत 


भूमिका 


दीप्तिमान निर्मल गौर वणे, दाशैनिक सुखमण्डल पर खेलती निशछल 
स्मित-रेखा, उत्फुछ नील कमल-सी विहसती स्नेह-स्निग्ध ऑँखें, स्वणै- 
फलक-सा दमकता सर्वतोभद्र भालपट्ट, कर्मयोग की अरतिमूर्ति-सी सुगठित 
एव संतुलित देह-यष्टि, यह है- पण्डित मुनिश्री श्रीमलजी के सर्वाज्- 
मुन्दर सुदशन व्यक्तित्व का बाहरी परिचय। 


बाहर में जितने नयनामिराम, अन्दर में उस से मी अधिक मनो- 
मिराम। मंजुल मुखाकृति पर झलकती निष्कपट विचारकता की दिव्य आभा, 
बालक जैसी सरल, उदार आँखों के भीतर से छलकती सहज स्नेह- 
घुधा, जब देखो तब बातचीत में सरस शालीनता, संयमी जीवन की 
जीवत विज्ञापन-सी विवेक-बिम्बित क्रियाशीलता, जागृत हृदय की 
उच्छल संवेदनशीलता एबं उदात्त उदारता, यद्द सब कुछ ऐसा अन्‍्त- 
देशन था, जो दशक के मन-मस्तिष्क को एक साथ प्रभावित कर देता, 
और क्षणभर में ही जीवन की अनन्त दूरी को समाप्त कर निकटता के 
पृत्र में वान्ध लेता, यह्द मेरे अनुभव की बात है। 


मेरा उन का प्रथम परिचय आज से सोलह वर्ष पूर्व जयपुर में हुआ, 
जब कि श्रमण-संघ के सगठन की योजनाएँ बन रही थी। अत्यधिक-श्रम- 
जनित अस्वस्थता के कारण हार्ट का दर्दी मैं विनयमूर्ति श्री विनयचद 
भाई एवं खेलशंकर भाई जौहरी के बगले पर विश्रान्ति-छाभ कर रहा 
था। दैहिक विश्राम लेते हुए भी मन योजनाओ के चक्र मे व्यस्त था। साधु- 
के प्रश्न को ले कर इधर-उघर काफी उथल-पुथल थी, अनेक 
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तक-विंतर्क थे, विमिन्न चर्चा-विचर्चाएँ थी। एक ठफ़ान, एक झंझावात। 
इस सव के वीच सुनि-प्तम्मेलन की नैय्या को किनारे लगाने मे श्रम-रत जैसे 
पू्न-पश्चिम के दो हाथ सहसा एक ही डांड पर आ टिके हो। यह था मेरा 
उन से ग्रयम साक्षात्‌, जो मधुर से मधुर, अधिकाधिक मधुर ही होता 
गया। 


प्रथम परिचय प्रायः जर्दी ही एकाकार नहीं होता, वह धीरे-धीरे 
ख़ुलता है, मिलता है, और वडी दे९ में एक धारा हो कर प्रवाहित होता 
है। किन्तु मुझे ऐसा नहीं लगा कि मेरा उन से यह प्रथम परिचय है, 
जो पारस्परिक अज्ञातता के कारण श्विश्षक रह्म है, या ठिठक रहा है। 
जैसे दो चिर-परिचित, समान विचाराचार वाले साथी छुप्रभात की 
स्वर्णिम किरणों के सुखद प्रकाश में यात्रा के किसी मोड पर सहसा 
मिल गए हों | कुछ ही क्षणों में अतीत की अमाप्य दूरी समाप्त हो गई, 
मन-वाणी ऐसे घुल-मिल गए, जैसे दूध में मिश्री घुल गई हो | मुझे 
अनुभव हुआ कि उन की प्रबुद्ध विचार-चेतना एवं संघीय एकता की दृढ- 
निष्ठा से अन्तर्मन को अनिवेचनीय शान्ति ग्राप्त हो रही है, और टकराते 
हुए विश्वास किनारे पर स्थिर हो रहे है । 


मुनि श्रीमलजी सिर्फ विचारक विद्वान्‌ ही नहीं, सेवाभावी सन्‍त भी 
थे। उदात्त निर्मल सेव्राव्नत उन के जीवन की पुनीत साधना थी | उन के 
सेव्राव्रत में छोटे-बडे का, अपने-पराये का भेद नहीं था। जिस प्रसन्न 
भाव से वे अपने गुरुजनों की सेत्रा करते थे, उसी प्रसन्नता से उन्हें 
लघु मुनियो की भी सेवा करते पाया गया। स्त्रय॑ मेरी अस्वस्थता में 
उन्हो ने जिस आत्मीय एव प्रसन्न भाव से सेवा की, वह मेरे जीवन की 
अविस्मरणीय अनुभूति है। ऐसा लगता था कि उन के सेत्रा-अवण हृदय 
में सहज स्नेह एवं वात्सल्य की अजस्र धारा उमड पडी है | 
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मुनि श्रीमलजी के निर्मल व्यक्तित्व में श्रद्धेय गुरुदेव ,की ज्ञानात्मा 
प्रतिबिम्बित थी | वे अपने युग के महान्‌ ज्योतिधर, ऋरान्त-दरष् आचार्य 
श्री जवाहरछालजी महाराज के प्रिय शिष्य थे। संस्कृत, प्राकृत आदि 
भाषाओ के प्रकाण्ड अभ्यासी, जैनागम एवं भारतीय दरीनो के गंभीर 
अध्येता, प्रविचेता थे । उनके ज्ञान की ग्रौढता, प्रज्ञा की सूक्ष्मता, एवं 
विचारों की उदारता को देख कर ऐसा प्रतीत होता था कि आचार्य 
जवाहरलालजी महाराज की चिन्तन-ज्योति ही उनके माध्यम से ग्रस्फुरित 
हो रही है | वे योग्य गुरु के योग्य शिष्य थे, यह निष्कर्ष सन्देह एवं 
शका से परे है | पण्डितजी, जैसा कि हम सब उन्हे इस नाम से 
संबोधित करते थे, वस्तुतः पण्डितजी ही थे-- यथा नाम तथा गुण । 


उन की जिज्ञासा ग्राणवान थी। अध्ययन की पिपासा और बुभुत्सा के 
समक्ष अवस्था, अस्वस्थता एवं व्यस्तता पराजित हो गई थी। कुचेरा 
( मारवाड ) चातुर्मास ( सन्‌ १९५६ ) में हम साथ रहे थे। श्री अखिलेश 
जी, विजयजी और समदर्शीजी यह मुनित्रयी तो हमारे चिन्तन मण्डल 
में थी ही, साथ ही श्री प्रेमाजजी बोहरा, श्री जबरचदजी गेलडा 
आदि कुछ विचारक श्रावक भी चिन्तन मण्डल के सदस्य थे | एक बार 
चिन्तन-धारा में भाष्यो की चची चली, तो पण्डितजी के मन में मुझ से 
बह्वत्कल्प भाष्य तथा व्यवहार भाष्य जैसे महान्‌ आचार प्रन्थो का परि- 
शीलन करने की जिज्ञासा जगी। बस जिज्ञासा जगने की देर थी कि बडी 
निष्ठा एव छगन के साथ अध्ययन करने में जुट गए और अल्प समय में 
ही उन विशालकाय ग्रन्थों का पारायण कर गए। पचाध्यायी जैसे गुरु 
गभीर दशेन ग्रन्थों का भी वे घाराग्रवाह से वाचन करते चले जाते थे। 
वस्तु-बोध में उनकी सेधा बहुत कुशल थी | वचन करते-करते यदि कहीं 
कोई ग्रन्थी उलझती, तो वे कुछ क्षण रुकते, मुझ से विचार-चर्चा 
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करते, और शीघ्र ही विपय वस्तु को हृढयंगम कर के वाचन की घारा को 
तीव्र गति से आगे वढा ले जाते । 


मुनि श्रीमलजी की जीवित जिज्ञासा एवं अध्ययन शीलता में विनम्र 
विनय एवं माधुय का सहज संगम हुआ था | विनय उन की ज्ञानाराधना 
का अलकार बना और माघुर्य उन के जीवन को जन-जीवन के साथ एक- 
रस करता गया। 


सादडी सम्मेलन (सन्‌ १९०२ ) के अवसर पर उन्हों ने जिस 
अद्भुत कुछता, विचार चातुरी एव समय को परखने की कला का 
अद्भुत परिचय दिया, वह हमारे इतिहास का अविस्मरणीय अध्याय 
होगा । विभिन्न संप्रदायों की विखरी हुई कडियो को जोडने में पण्डितजी 
मेरे और तत्कालीन मेरे अन्य साथियो के अमिन्न सहयोगी रहे । उनके 
कृत्य की इस उपलब्धि को स्थानकवासी समाज का इतिहास कमी 
विस्मृत नहीं कर सकेगा | भविष्य का कोई भी ईमानदार इतिहासकार 
उन्हें बगल में छोड कर आगे नहीं वढ सकेगा । 

सक्षेप में उनका न्यक्तिल जितना मधुर, आकर्पक्र एवं गम्मीर था, 
कृतित्व भी उतना ही तेजस्वी, वहुमुखी एवं गौरबपू्ण था। 


काल पुरुष ने मुनि श्रीमलजी के भौतिक देह को असमय में ही हम 
से विछग कर दिया है। यह अवश्य॑भावी घटना थी, इस लिए इस पर 
खेद या अफसोस्त करने की कोई सार्थकता नहीं है। किन्तु उन्हों ने 
अपने पीछे जो विचार-ज्योति छोडी है और वे सेवा एवं सद्भाव की 
जो कीर्तिमान परम्परा स्थापित करके गए है, उन के प्रति श्रद्धा रखने 
वाले महानुभाव उस ज्योति को प्रज्वलित करते रहेगें, यही उन की 
सत्र से वडी महान्‌ स्पृति होगी। उनका व्यक्तित्व सुदूर, दूरातिदृर, 
चिर-भविप्य तक उज्ज्बल कृतिन्व से मडित होता रहेगा । 
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श्री विजय मुनिजी ने पण्डित श्रीमलजी महाराज के व्यक्तित्व एवं 
कृतित्व का अपनी चिर-प्रसिद्ध भव्य लेखनी से जो संतुलित संदशन 
प्रस्तुत किया है, वह निस्सदेह उनके प्रति एक सच्ची श्रद्धाज्लि है। 
श्री विजय मुनिजी विलक्षण प्रतिभा के घनी हैं। उनकी पैनी दृष्टि हर 
किसी व्यक्तित्व का सूक्ष्म निरीक्षण करने की कला में सुदक्ष है । कलम 
के माध्यम से भावामिब्यक्ति, उन की अपनी एक बौह्विक विशिष्टता 
है | अतः उन्हो ने पण्डितजी के निकट सपके में रह कर आत्मीय॑ भाव 
के साथ उन के व्यक्तित्व का जो अन्तर-दशैन किया है, वह्द प्रस्तुत 
पुस्तक क। मैलिक उपादान है।मैं समझता हूँ, विजय मुनिजी के 
अतिरिक्त पण्डितजी के सर्वतोमुखी व्यक्तित्व के चित्रण में अन्य कोई 
इतना सफल भी नहीं हो पाता। अस्तु, व्यक्तित्व के वाह्याड्डून के साथ- 
साथ अन्तर्‌-दर्शन के मघुर चित्र जिस भाव भीनी भाषा में सफलता के 
साथ अकित किए हैं, उस से मुझे हार्दिक प्रसनता है | इन सस्मरणो में 
एक खूबी पाठक को यह मिलेगी कि सस्मरण के हर पुष्प से एक 
अद्भुत मोहक सौरभ कट रही है, जो सहृदय पाठक के मन-मस्तिष्क को 
सहसा रसाप्लावित कर जाती है | इतना ही नहीं, पाठक पुस्तक के 
द्वारा मानव जीवन के भव्य-निर्माण की तीत्र प्रेरणा भी प्राप्त करता है 
और उसके फलस्वरूप श्रद्धमिभूत होकर पण्डितजी के प्रति विनयावनत 
हो जाता है | 


मैं आशा करता हूँ कि मुनि श्रीमलजी के व्यक्तित्व एव कतित्व के 
परिदशन के लिए, यह पुस्तक, श्रद्माढ् पाठकों के हाथो में एक अनूठी 
कृति सिद्ध होगी । « 


आगरा, २६--७-६८ उपाध्याय अमर मुनि 


| 


जग कहता है- तुम रहे नहीं 
मन कहता है- तुम हटे नहीं 
जग भी सच्चा, मनन भी सच्चा 
तुम गए सही, पर मिटे नहीं 


कुछ भी न वियोग की बात करो 
प्रिय छगता है, संयोग मुझे 
मुझ से न स्वर्ग की वात करो 
प्रिय छगता है, संसार मुझे 


शान-कर्म के योगी हो, तुम 
आधार वने जन-जीवन के 
प्रेम भाव से अर्पित हैं, ये 
श्रद्धाकण मेरे मन के 
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भैंने देखा था , गुलाब का फ्लू अपनी डाली पर बैठा मुस्कुरा रहा था। 
आने और जानेवाले पान्थजनो को अपनी मीनी-भीनी महक से आकर्षित 
कर रह्य था और अपने माधुय एव! सौन्दर्य का उन्मुक्त भाव से वितरण 
कर रह्दा था। हवा के तेज श्लोंके से मेरे देखते ही देखते वह अपनी 
डाली पर से भूमि पर गिर चुका था। डाली से नीचे गिरने के बाद भी 
उस ने अपनी महक को मिट्टी के कणो में मिला दिया था। गुलाब का 
फूल अपने जीवन के क्षणो में भी महक प्रदान करता रहा और अपनी 
मृत्यु के बाद मी वह अपनी महक को अपनी जन्म देनेवाली घरती की 
मिट्टी के कर्णों में बिखेर कर चला गया। 


में सोचता हूँ, समाज में जन्म लेनेवाले, समाज की डालीपर बैठ 
कर मुस्कुराने वाले कुछ व्यक्ति इसी प्रकार के होते है | वे अपनी जीवित 
अवस्था में सी समाज को उन्मुक्त भाव से अपने ज्ञान की घुरमि और 
अपने चरित्र की सुंदरता को निरल्तर प्रदान करते रहे हैं | इतना ही नहीं, 
बल्कि अपनी मृत्यु के बाद भी वे समाज के जन-जन के सन-सन में 
अपनी ज्ञान-सेपत्ति और अपने आचार के, वैभव के सुन्दर संस्कारों को 
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छोड कर चले गए। में इस प्रकार के व्यक्तियों को समाज का 
निचोड ( ०४०४० ), समाज का सारमूत कहता हूँ। 


पण्डित श्रीमलजी महाराज, जिनका मधुर और सुन्दर व्यक्तित्व अमी 
कुछ समय पूर्व तक आप के, हमारे नेत्रों के सामने एक जीता-जागता 
आदरी था। न जाने क्यो, उन के दिवंगत हो जाने के बाढ भी उनकी 
भौतिक सत्ता को भले ही हम स्वीफ़ार न करें, किन्तु उनकी आध्याक्षिक 
सत्ता से आज भी इन्कार नही किया जा सकता । और अनन्त भजिष्य 
में भी इन्कार नहीं किया जा सकेगा | उनका व्यक्ततित्व अनोखा और 
अनुपम था | उन के तेजस्वी, किन्तु अत्यन्त मधुर व्यक्तित्व में चुंबक 
जैसा एक असाधारण व्यक्त्तित्व मैंने देखा था। अपने परिचित व्यक्तियों 
के लिए मधुर होना कोई असाधारण बात नहीं, किन्तु सर्वया अपरिचित 
व्यक्तित के लिए मधुर रहना एक असाधारण बात है। 


मैं अपने पृज्य गुरुदेव कवि श्री अमरचन्दजी महाराज की सेवा में 
था। सन्‌ १९०१ का अजमेर का वर्षावास पूरः कर के प्रृज्य गुरुदेव 
जयपुर पधारे थे। उस समय समाज भें अखिल भारतीय साधु 
सम्मेलन की संयोजना का आयोजन बडी तीव्र गति से चल रहा था। 
उस संयोजना के प्रचार और प्रसार में पृज्य गुरुदेव ने एक महत्तपणे 
भूमिका अदा की थी। उसी प्रसंग पर अनेक पजनीय एवं लब्घ-प्रतिष्ठ 
मुनिवरों से प्रृज्य गुरुदेव मिल-भेठ के कार्यक्रम में व्यस्त थे | 


जयपुर में उनका स्वास्थ्य कुछ गडबडा गया था। विशेष रूप से 
खूनचाप (्‌ 8॥003-97655फ76 ) और हृदय-ददे ( ल&॥॥-700706 ) की 
शिकायत थी । डाक्टर के परामश से वे कुछ दिनों के लिए जन सपर्क से 
दूर हट कर स्थानकवासी जैन महासभा के भूतपूर्व अध्यक्ष और जयपुर 
के ब्यापारियों में प्रतिष्ठा प्राप्त चतुर व्यापारी श्री बनेचन्द्भाई दुलेमजी 
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के बंगले पर विराजित थे। उस समय में मी गुरुदेव की सेवा में वहीं 
पर उपस्थित था। 


मेरा प्रथम परिचय : 


पण्डित श्रीमलजी महाराज अपने साथी तपस्वी मगनमुनिजी के साथ 
महाराष्ट्र से राजस्थान पघार रहे थे। जब वे जयपुर पघारे, तब उन्हें 
नगर के बाहर ही पता चला कि उपाध्याय अमरचन्द्रजी महाराज नगर 
मे नहीं, किन्तु नगर के बाहर बनेचन्दभाई की कोठी पर विराजित हैं। 
उस समय पण्डितजी ने नगर में प्रवेश न कर, सीधे वनेचन्दमाई की 
कोठी पर आनेका निश्चय किया और वे काफी सख्या में श्रावको के साथ 
गुरुदेव के पास आए और कुछ दिनो तक वहीं पर ठहर गए। 


भैंने पण्डित श्रीमलजी महाराज के सम्बन्ध में बहुत कुछ छुना था, 
किन्तु उन्हें कमी देखने का अवसर सुझे उपलब्ध नहीं हुआ था। 
स्थानकवासी समाज के महामहिम आचाय जवाहरछालूजी महाराज के 
आप प्रियतम शिष्प और उनकी विचार सपदा के एक मात्र उत्तराधिकारी 
हैं, यह मैने राजस्थान के श्रावको के सुख से एक वार नहीं, अनेक बार 
छुना था | पृज्य जवाहरलालजी महाराज के दर्शन का सौभाग्य नहीं 
पा सका, पर मन में आकाक्षा थी कि समाज के योग्यतम ग़ुरुके दशैन 
भले ही न मिल सके हो, फिर भी उनके सुयोग्य शिष्य के दर्शन मी में 
उन्हीं के दशन मानता हूँ । और ये दरीन मुझे उपलब्ध हो सके, इसके 
लिए. अपने आपको मैं भाग्यशाली मानता हूँ । 

मुझे प्राचीन साहित्य में से एक मधुर सस्मरण याद आ रहा है और 
वह इस प्रकार है - एक बार कास्मीर का एक पण्डित मालव सम्राट्‌ राजा 
भोज की दानवीरता एवं काव्यप्रेम से आकर्षित हो कर उनके दर्शनों के 
लिए काझ्मीर से चल कर मालव देश की राजधानी उज्जैन में आया। 


व्यक्तित्व, कृतित्व, जीवन प्‌ 


राजा भोज की सभा में प्रवेश करते ही उन्हे लक्ष्य करके काझमीर के 
पण्डित ने यह इलोक पढा-- 


दूरे5पि श्रुत्वा भवदीयकीर्ति, 

कर्णो च ठ॒प्तो न च चक्लुषी मे । 
तयोविवादं परिहतुंकामः, 

समागतो5ह तब दरशनाय ॥ 


राजन, मैने अपने कानोसे आपकी यशोगाथा अवश्य घुनी थी। 
आप दानवीर हैं, विद्याल्यसनी है और काब्य-प्रेमी भी हैं। साहित्य- 
संगीत-कला का आपके जीवन में सुन्दर समन्वय हुआ है। आप की 
इस यशोगाथा पर, कीर्ति पर तथा प्रतिष्ठा पर मेरे कानों ने तो विश्वास 
कर लिया था, किन्तु नेत्रो ने एक विवाद खडा कर दिया कि जो कुछ 
सुना है, उसे तब तक सत्य नहीं माना जाता, जब तक कि हम उसे देख 
न ले। अपने श्रोत्र और नेत्रोके विवाद को शान्त करने के लिए और 
मेरे मन की आप के दशन की पिपासा को तृप्त करने के लिए में आप 
के समक्ष उपस्थित हुआ हैँ। आज मेरे नेत्रो ने उस सत्य को स्वीकार 
कर लिया है, जिसे वे विवादास्पद मानते थे । जो कुछ सुना था, उससे 
भी अधिऊ आज मै देख पा रहा हूँ। यह मेरे मन का परम सन्तोप है। 


पण्डित श्रीमलजी महाराज के सम्बन्ध में मेरे कानो ने उन की जो 
यशोगाथा, कीर्ति और प्रतिष्ठा सुनी थी, किन्तु नेत्रो ने परितृत्ति का अनुभव 
नहीं किया था। इस अवसर पर उस परम तृप्ति की गहरी अनुभूति ही नहीं 
की, किन्तु हम दोनो की जीवन धरती पर जिम्त स्नेह्ांकुर का बीजारोपण 
वीर राजस्थान की राजधानी जयपुर भे हुआ था, वह दिन-अनुदिन 
पछ॑वित और पुष्चित होता रहा, और निरन्तर गहन एवं चृद्धिशील भी 
बनता रहा । भले ही आज पण्डितजी महाराज हम लोगो की इस घरती 


दे पं. मुनि श्री शरीमलजी महाराज 


को छोड कर चले गए, हों, पर उन के मधुर जीवन की मधुर स्मृति हमें 
उन के स्नेहजल में आप्लाबित कर रही है और भविष्य में करती रहेगी । 
मैं समझता हूँ, पण्डितजी महाराज का जीवन भूलने की वस्तु नहीं, सदा 
स्मरणीय है । 


व्यक्ति मरता है; व्यक्तित्व नहीं! 


समाज के घरातछ पर॒ जब कोई मी व्यक्ति आता है, तब वह 
अपने जन्म के साथ ही अपने व्यक्तित्व के संस्कार लेकर आता है| 
व्यक्ति और उस के व्यक्तित्व में मैं कुछ अन्तर डालता हूँ। जो कुछ 
व्यक्तित्व है, वही व्यक्ति होता है, किन्तु जो कुछ ब्यक्ति है, वह सम्पृण 
व्यक्तित्व हो मी सकता है और नहीं भी । महान्‌ भारत के अध्यात्मवादी 
दाशनिको ने व्यक्ति को 'क्षर” माना है, किन्तु उस के व्यक्तित्व को 
“अक्षर ! | व्यक्ति वह है, जो आ कर लौट जाता है। व्यक्ति वह है, 
जो बनकर बिगड जाता है। किन्तु, व्यक्तित्व उसे कह्य जाता है, जो 
आकर भी लौटता नहीं है और बनकर कमी बिगडता नहीं है। इतिहास 
और परपरा की दीधे यात्रा में कुछ व्यक्ति आए, पर वे आज नहीं रहे । 
किन्तु निश्चयही उनका व्यक्तिव कोटि-कोटि जन-मानस पर अकित है 
और अकित रहेगा। हमारे जीवन का निर्माण करनेवाला तत्तत यदि कोई 
है, तो वह हमारा व्यक्तित्व ही हो सकता है। मेरे विचार में प्रत्येक 
व्यक्ति अपने साथ अपना व्यक्तित भी लेकर आता है, किन्तु इस यात्रा 
की समाप्ति पर वह अपने न्यक्तिरूप को अपने साथ समेट कर ले जाता 
है और अपनी स्मृति के रूप में अपना व्यक्तित्व प्रिय जनों के मानस में 
छोडकर उनसे विदा हो जाता है। 


व्यक्तित्व, जो भुलाया नहीं जा सकता : 
पण्डित श्रीमलजी महाराज व्यक्ति रूप में हम से अलग हो गए हैं। 


ध्यक्तित्व, कृतित्व, जीवन ७ 


जीवन के इस कटु सत्य को न मानें, तो मी मानना ही पडता है | पर 
व्यक्तित्व रूप में वे आज भी अपने प्रिय जनों के है और इस मानव 
की घरती पर उनका एक मी प्रेमी रहेगा, तब तक उन का व्यक्तित्व कभी 
मिट नहीं सकेगा | यह हो सकता है कि काल की एक बहुत ढंबी 
परिक्रमा करने के बाद उन्हें भूलने की भूल कर सकें, पर में समझता 
हैं और मेरा ऐसा अटल विश्वास है कि उनके व्यक्तित्व में उन का जो 
एक तेजस्वी कृतित्व है, वह उन्हें विस्पृति के गहन गह्दर में कमी नहीं 
पहुँचने देगा । व्यक्तित्व और कतित्व में भी मैं कुछ थोडा अन्तर समझता 
हूँ । मेरे विचार में व्यक्तिव जीवन का आन्तरिक पक्ष है और इतित्व 
उसका बाह्य पक्ष । व्यक्तिव को मे उसकी आन्तरिक शक्ति कहता 
हैं, तो कृतित्व को उसकी वाह्म शक्ति | किसी भी व्यक्ति के जीवन की 
प्राणशक्ति उसका व्यक्तित्व व कृतित्व ही होता है । जीवन की धरती पर 
जब व्यक्तित्व के सुन्दर बीजों का बपन किया जाता है, तब इतित् के 
रूपमें सुंदर सुमनों का और मघुर फलो का आविर्भाव हुआ करता है । 
उनके व्यक्तित्व एवं कृतित्व रूप पुष्पों की सुगन्ध आज मी है। 


पण्डित श्रीमलजी महाराज के सम्बन्ध में जो कुछ मुझे लिखना है अथवा 
कहना है, वह उनके जीवन, व्यक्तित्व और कतित्व के सम्बन्ध में ही होगा । 
जीवन, व्यक्तिव और कृतित्व ये तीनों समाज के लिए वरदान और 
अभिशाप दोनों ही प्रमाणित हो सकते हैं । किन्तु दिव्य आत्माओ का 
जीवन, उनका व्यक्तित्त और उनका इतित्व परिवार, राष्ट्र और समाज के 
लिए सदा वरदान ही सिद्ध होता है, अभिशाप कमी भी नहीं | विमल 
जीवन, तेजस्वी व्यक्तित्व और बहुमुखी कृतित्व समाज की वह एक 
थाती है, जिसे पाकर समाज समृद्ध, वैभवशाली, गौरवमय और प्रगतिशील 

बनता रहता है | 
9 09, 


८ पं, सुनि श्री!” महाराज 


व्यवितत्व और विचार 


रे 

श्रद्ेय पण्डित श्रीमलजी महाराज के सम्बन्ध में कुछ लिखने के परवे एक 
बात पर विचार करना परम आवश्यक हो जाता है-पण्डितजी महाराज का 
जीवन, व्यक्तित्व और कृतित्व के सम्बन्ध मे कुछ भी कह सकना मेरे लिए 
सरल कार्य नहीं होगा, परन्तु उन के साथ में जीवन के कुछ वर्ष मैं ने अवश्य 
व्यतीत किए हैं। इन ब्ों में उनके सहयोग एवं साब्रिध्य से मेरे मन पर जो 
एक प्रभाव पडा था, वह यह है कि वे अपने जीवन में सर्वाधिक महत्त्व 
सत्य की उपासना को ही देते थे। उन्होने अपने जीवन में केवल सत्य का 
आदर ही नहीं किया, किन्तु अपने व्यावहारिक जीवन में सत्य की उपासना 
भी की थी। उनके विचार में सत्य एक अखंड वस्तु थी, जिसका खड करना 
उन्हें किसी भी प्रकार अमीष्ट नहीं था | सत्य के अनुसन्धान के सम्बन्ध 
में उनके मौलिक विचार उनके द्वारा लिखित निबन्धों में विखरे पडे है। 
उनके द्वारा लिखित कहानियों, जीवन चरित्र और गीतो में उनके विचारों 
के वास्तविक दशन हमे हो सकते है। आवश्यकता है कि तुरन्त ही और 
शीघ्र ही उनके साहित्यका सकलन किया जाए। और उस दिशा में उनके 
निकटस्थ साथी श्री कनकमलजी मुनोत ने इस दिशा मे कार्य प्रारम्भ भी 


ध्यक्त्तित्व, कृतित्व, जीवन ्प 


कर दिया है। परन्तु इस प्रसग॒ पर हमे यह नहीं भूलना चाहिए कि 
उनके जीवन का वह अश अधिक अवशेष रह जाता है, जो अभी तक 
टुर्भाग्यवश लिपिवद्ध नहीं हो सका। साहित्य सर्जन के क्षेत्र में भले ही 
पण्डितजी महाराज ने अपनी कोई मौलिक कति प्रस्तुत न की हो, किन्तु 
उनके प्रवचन और उनकी प्रति-दिन की डायरी में उनके विचार हमें मिन्न- 
भिन्न विषयों पर उपलब्ध होते हैं | उनका, उन सबका अनुसन्धान करके 
एक व्यवस्था और क्रम देना होगा। यदि इस कार्य को सिद्ध किया जा 
सका, तो निश्चय ही उनके विचारों की सम्पत्ति पर्याप्त मात्रा मे आजकी 
नई चेतना के पाठक वर्ग को उपलब्ध हो सकेगी। 


सम्मेलतनों भे योगदात : 


इसके अतिरिक्त उनके अन्य बहुत से विचार, जो समाज और सघ के 
सम्बन्ध में हैं, जिन्हे अमी तक लिपिबद्ध नहीं किया गया है, उनको उनके 
सम्पर्क में आने वाले व्यक्तियों से किसी न किसी रूप में प्राप्त करना होगा। 
साठडी, सतोजत सम्मेलन, जोधपुर का संयुक्त वर्षावास, और भीनासर 
सम्मेलन- इन प्रसंगो पर उन्होंने अपने अनुमव और बुद्धि के आधार 
पर समाज की विपमता को मिटाने के लिए समय-समय पर जो सुझाव 
प्रस्तुत किए थे, वस्तुतः वे बडे ही महत्त्वपृण हैं। सादडी सम्मेलन के 
प्रसग पर उन्होने जो मानसिक और बीह्िक श्रम किया था,'उस को मे स्वय 
जानता हैं। समाज के एकीकरण में उनकी अतुल आस्था थी। उनका 
यह अडिग विध्वास था कि यदि समाज का एकीकरण न हो सका, तो 
समाज का भविष्य अन्बकारमय बन जाणए्गा। इसी भावना के आधार 
पर उन्हों ने सादडी सम्मेलन के आरम्म से पे ही अजमेर में और 
ब्यावर में परमश्रद्ेय पूज्य गणेशीलालजी महाराज और प्रसिद्ठ वक्ता, जैन 
घर्म दिवाकर चोयमलजी महाराज के उत्तराधिकारी पण्डित प्रवर एवं 


१० पे. मुनि श्री थ्रीमलजी महाराज 


श्रमण संघ के उपाध्याय प्यारचन्दजी महाराज के बीच में समन्वय 
साधने का सफल प्रयत्न क्षिया था। यदि उक्त दो महान्‌ व्यक्तित सम्मेलन 
से परवे ही एक विचार पर नहीं आ जाते, तो सम्मेलन के समग्र प्रयत्न 
व्यर्थ ही सिद्ध होते। सादडी में जब सम्मेलन प्रारम्भ हो गया, तब 
उसे सफल बनाने के लिए और एकता के मार्ग में उपस्थित होने वाले 
विध्नो को दूर करने के लिए पण्डितजी महाराज ने मेरे गुरुदेव को परूरा- 
पूरा सहयोग ही नहीं दिया, पर कमी-कमी महत्त्वप्रणे सुझाव भी दिए । 
इसके बाद सोजत सम्मेलन में भी उन्होने एक महत्त्पृणे भूमिका अदा 
की थी। सतोजत सम्मेलन में मिन्न-मिन्न विषयो पर चर्चा ही अधिक होती 
रही थी। सभी प्रकार के प्रइनो एवं प्रति-प्रइनों के उत्तर एवं समाधान की 
जबाबदारी पूज्य गुरुदेव पर ही थी। इस लम्बी चर्चा में पण्डितजी 
महाराज ने स्व्रय भी भाग लिया था और पूज्य गुरुदेव के सहायक के 
रूप में एक महत्त्वपूर्ण भूमिका अदा की थी। जोधपुर में सयुक्त वर्षावास 
में जो स्थानकत्रासी समाज के इतिहास में महत्त्वपूण वर्षावास था, चार 
मास लगातार होने वाली चर्चा में प्रत्यक्ष रूप से पण्डितजी ने भले ही 
भाग न लिया हो, पर समय-समय पर व्यक्तिगत या सार्वजनिक रूप में 
जब उनका परामर्श मागा गया, तब उदारता के साथ उन्हो ने सुझाव 
प्रस्तुत किए थे। भीनासर सम्मेलन का समूणे उत्तरदायित्व ही पण्डितजी 
महाराज को मिलना चाहिए था और मिला भी। भीनासर सम्मेलन का 
आरम्भ, मध्य और समाप्ति सब उन्हीं के हाथो हुई थी। भीनासर॑ 
सम्मेलन के पूर्व ही कुछ इस प्रकार की विपस परिस्थितियों उत्पन्न हुई थी 
कि सम्मेलन होने की अपेक्षा, न होने के अवसर ही अधिक उपस्थित 
थे। परन्तु इन सब विपम परिस्थितियों पर पण्डितजी महाराज ने गभीरता, 
धीरता, और सुझब्ू'्न से काम लिया, जिसका परिणाम था-मीनासर 
सम्मेलन की सफलता । 
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परेशानी में भी मुस्कान : 


मैने देखा था कि कभी-कभी विपम परिस्थिति आ जाने के कारण, वे 
बडे परेशान हो जाया करते थे। श्री चम्पालालजी वाठिया, जो पण्डितजी 
महाराज के निकठस्थ परिचित व्यक्तियों में से एक महत्त्वपृण व्यक्ति है, 
का सहयोग पण्डित जी को प्रूरा-यूरा मिला था। भीनासर सम्मेलन की 
सफलता में बांठियाजी का योगठान भी पण्डितजी को पूएययूरा मिला था। 
मुझे यहाँ सम्मेलनों की सफलता या विफलता की समीक्षा नही करनी है। 
मेरा उद्देश्य तो यही बतलाना है कि साठडी से भीनासर तक समाज के 
एकीकरण के लिए जो भी कुछ प्रयत्न हुए, उन मे परोक्ष या ग्रत्यक्ष रूप में 
पण्डितजी महाराज का योगदान ही रहा है | उन की कल्पना थी कि 
हमारा समग्र समाज एक म्न॒त्र में व्यवस्थित हो सके, तो आज के इस 
युग भें हम अपनी सगठन शक्तित से बहुत कुछ कार्य कर सकते हैं ! 
अनुशासन पर वे अत्यन्त बल प्रदान किया करते थे | समाज के विकास 
में और समाज के उत्थान में उन्हों ने सदा से तीन तत्तों को महत्त्व 
दिया था- स्नेह, सहानुभूति और अनुशासन | भले ही हमारे समाज में 
स्नेह व सहानुभूति रही हो और आज भी है, पर कुछ कमी है, तो वह 
अनुशासन की। इसलिए पण्डितजी महाराज सब से अधिक भार 
अनुशासन पर ही विया करते थे। उनका विचार था कि अनुशासन के 
अभाव में हमारा स्नेह और सदूभाव भी अर्थ-शून्य हो जाता है| दुःख 
है, गहरा दुःख है कि इस समाज में अनुशासन छाने के जितने प्रयत्न 
किए जाते रहे हैं, वें सफल होने की अपेक्षा विफल ही अधिक होते हैं। 


चिन्तन की धारा :; 


समाज, संस्कृति, धर्म और दशन के सम्बन्ध में पण्डितजी महाराज 
का अपना कुछ मालिक चिन्तन और मौलिक विचार थे। समाज और 
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| 


संस्कृति के सम्बन्ध में उन्‍्हों ने अपने निवन्धों में स्पष्ट विचार व्यक्त किए 
हैं। धर्म और दर्शन के सम्बन्ध में उनके द्वारा रचित गीत व निवन्ध इस 
बात के प्रमाण हैं कि वे घम और दरीन को अपनी बुद्धि की तुला पर क्रिस 
प्रकार तोला करते थे। किसी मी विपय पर लिखने के पूर्व वे गहनता के साथ 
मन्यन करते थे और जब विचार स्थिर हो जाते, तब वे लिखने बैठ 
जाते । लेखन के समय उन के चित्त मे इतनी एकाग्रता आ जाती थी 
कि भोजन और अन्य आवश्यक क्रियाओं का उन्हें ध्यान तक नहीं 
रहता था। लेखन भी एक प्रकार की समाधि है । जो उस समाधि मे 
समावित्यथ न हो सके, वह व्यक्ति अच्छा छेखक नहीं हो सकता । लेखक 
में जितनी अधिक एकाग्रता और विचारों का एकीकरण हो जाता है, 
जनता को वह उतने ही अधिक विचार दे पाता है । मैंने स्रय देखा है, 
कविता बनाते समय वे किस प्रकार एकाग्रता और समाधिभाव का अनुभव 
करते थे । वे बुद्धि से तकेशील और हृदय से कवि थे । 


चहुमुखी अध्ययन + 


उन के लेखन, उनके प्रवचन और उनके कार्य-कलापोसे यह भली- 
भाँति ज्ञात हो जाता है कि पण्डितजी महाराज का अध्ययन कितना 
विशाल और कितना विस्तृत था। जैन दशन और जैन घम का उनका 
सर्वगीण अध्ययन तो था ही, इसके साथ में वैदिऊ और बौद्ध धम का 
अध्ययन भी गम्भीर और तलूस्पर्शी था। भीनासर सम्मेलन के बाद 
कुचेरा वर्षावास में उन्हों ने पूज्य गुरुदेव उपाध्याय अमरचन्दजी महाराज 
से विशेषावश्यक भाष्य, व्यवह्यरभाष्य और बृहत्कत्पभाष्य जैसे विशाल- 
काय ग्रन्थों का अध्ययन किया था। अध्ययन के साय-साथ वे आवश्यक 
विपयो की नोंध भी लेते जाते थे। सास्क्ृतिक और धार्मिक दृष्टि से इन 
भाष्यो का अध्ययन आवश्यक ही नहीं, अनिवाय भी है। निशीथ भाष्य 
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और निशीथ चूर्णि के प्रकाशन के बाद उन्हों ने इनका भी संप्रणे अध्ययन 
किया था। उनका आगमिक परिज्ञान रठे हुए थोकडो के आधार पर नहीं, 
किन्तु उस-उस विपय के मूल ग्रन्थों के आधार पर ही था। मेद-प्रमेद 
रट लेना एक अलग बात है, और उस तत्त्व के मम को समझ लेना एक 
अलग बात है। कुचेरा वर्पावास में उन्हों ने पंचाध्यायी जैसे आध्यात्षिक 
और निश्चय नय प्रधान ग्रन्थों का अध्ययन भी पूज्य गुरुदेव से किया था। 
इस प्रकार पण्डितजी महाराज ने आगम, दर्शन, अध्यात्म, योग, समाज, 
सस्कृति, आदि समस्त विपयों का परिश्रम पूवक दोहन किया था। में ने 
देखा है कि उन की डायरियो मे उन के विचार उन्हीं के हस्ताक्षरों मे 
उपलब्ध होते हैं । इस प्रकार उन्हों ने विस्तृत बिचारो को संक्षेप मे अपनी 
स्वृति के लिए अकित कर लिए थे। कुछ विचार तो इतने सक्षिप्त रूप भे 
उल्लिखित हैं कि उन्हे समझना मी कुछ कठिन-सा हो गया है। उनके 
इस चिंतन को एवं अनुमत्र को व्यवस्थित रूप से प्रकाशित करने पर 
ही यह स्पष्ट होगा कि वे प्रत्येक विषय पर किस प्रकार विचार किया 
करते थे तथा उस विषय को समझाने की उन की क्या पद्धति थी। उन के 
उपलब्ध लिखित साहित्य से यह मी ज्ञात होता है कि उन्हों ने मात्र 
प्राचीन विचारधारा को ही आत्मसात्‌ नहीं किया, पर नवीन बहुमुखी 
विचारधारा को मी आत्मसात्‌ किया था। उनके अध्ययन की परिधि में 
आज का संपूर्ण गांधी साहित्य, संप्रर्ण बिनोबा साहित्य समाहित हो जाता 
है) गाधी साहित्य के अध्ययन में उन्हें पर्यात अमिरचि थी। आचार्य 
विनोबा की कई पुस्तकों को वे एक से अधिक वार पढ चुके थे। 
समाजवाद और साम्यवाद पर गांचीबाठ के साथ तुलना करते हुए उन्‍्हों 
ने कई पुस्तकों का अध्ययन किया था। कविता के क्षेत्र मे दिनकर का 
साहित्य उन्हें अत्यन्त प्रिय था। दिनकर का साहित्य और साय मे मैयिली- 
शरण गुप्त का साहित्य उनके हारा संचित साहित्य में मुझे आज मी 
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उपलब्ध हो रहा है। साकेत, यशोधघरा, जो मैथिलीशरण गुप्त की 
काव्यमयी विशेष कृति है, उन का पण्डितजी ने अध्ययन ही नहीं किया, 
पर समय-समय पर दूसरो को उनका अध्यापन भी कराया था। इस 
प्रकार हम देखते हैं कि इस नवीन युग की एक भी विचारधारा उनके 
चिन्तनमय बौद्धिक क्षेत्र से बाहर नहीं रह सकी। कथा साहित्य में भी 
उन्हे क्शिप अमिरुचि थी और अपनी रुचि के अनुसार वे अपनी कह्पना- 
शक्ति से नयी कथा करके उसे काव्यका रूप दे डालते थे। 


प्राचीन शास्त्रों का अनुशीकन : 


श्रद्येय पण्डितजी महाराज ने जैन, बौद्ध और वैदिक साहित्य का गम्भीर 
एव तलस्पर्शी अध्ययन किया था। वैदिक साहित्य मे उपनिषद्‌ और गीता 
का उन्हो ने व्यापक इश्कोण से परिशीलन किया था। बौद्ध साहित्य में 
से विशुद्धि मागे और अभिषर्म उन्हे विशेष रूप से प्रिय थे। जातकों की 
कथाओ को वे बडी अभिरुचि से पढते थे, और उन कथाओ का प्रयोग अपने 
प्रवचनों में करते थे। जैन साहित्य में से उन्‍्हो ने आगम, नियुक्ति, भाष्य, 
चूर्णि और टीकाओ का म्मस्पर्शी एव तलस्पर्शी अनुशीलन किया था | 
आगमोत्तर साहित्य में से भी तत्त्वार्थ भाष्य, जैन तक भाषा, स्याह्मादमज्नरी 
आदि का अध्ययन किया था। दिगम्बर साहित्य में द्र्यसम्रह, समयसार, 
प्रवचनसार आदि आध्यात्मिक प्रत्योका परिशीलन भी वे समय-समय पर 
करते ही रहते थे। 


वहुसाषाविद्‌ : 


भाषा-शासत्र की दृष्टि से भी उनका परिज्ञान वहुविध और बहुब्यापी 
था। सस्कृत और ग्राकृत जैसी प्राचीन तथा कठिन भाषाओं पर उन का 
अधिकार था। हिन्दी, गुजराती और मराठी भाषाओ में वे धारा प्रवाह से 
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बोल सकते थे, और लिख भी सकते थे। मराठी तो उनकी मातृभाषा ही 
थी। मराठी भाषा में उनके कुछ प्रवचनो के छुनने का मुझे सौभाग्य मिला 
था। मराठी सन्‍्तों के भक्ति गीतो को और विशेषतः सन्त तुकाराम के 
अमंगो को बडी मबुरता के साथ मस्त होकर वे गाया करते थे। 
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व्यक्ति और आलोचना 


३ 


जिस व्यक्तित के विचारों में मौलिफता होती है, उस व्यक्ति के विचारों 
की आलोचना न हो ऐसा कभी संभव नहीं । जो व्यक्ति जितनी अधिक 
निर्भीकता के साथ अपने विचारों की अमिव्यक्ति करता है, वह व्यक्ति 
समाज के कुछ लोगों की दृष्टि में उतना ही अधिक विद्रोही तथा 
ऋन्तिकारी प्रतीत होता है। जिस व्यक्ति में अपने विचार मौलिक रूप 
में स्पष्ट करने की योग्यता एवं क्षमता न हो, तो वह व्यक्ति समाज को 
न कुछ दे सकता है, न समाज को प्रगति के पथ पर आगे बढा सकता 
है। समाज और राष्ट्र को जिन व्यक्तियों ने कुछ दिया है, उन लोगों में 
साहस और स्पशष्चादिता अवश्य ही रही है। 


भआलोचकों पर प्रेम ; 


मुझे लेबनान के एक महान्‌ दाशैनिक, कवि, चित्रकार और विचारक 
खलील जित्रान के जीवन की एक घठना का स्मरण हो आता है-- 
खलील जिब्रान ने अनेक पुस्तकों की रचना की है । उन की पुस्तको का 
अध्ययन करने वाले पाठक उन की ग्रशसा भी करते थे और आलोचना भी। 
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कद 


किन्तु प्रशंसकों की अपेक्षा उन के आलोचको की ही संख्या अधिक थी। 
एक वार एक मित्र ने खलील जिन्रान से कहा - “तुम जो कुछ लिखते 
हो, उसे पहले सोच लिया करो, और जो कुछ लिखना है, उसे इतना 
अधिक स्पष्ट मत किया करो | क्यों कि जब इधर-उधर तुम्हारी आलोचना 
सुनता हूँ, तब मुझे बडा दुःख होता है|” खलील जिव्रान ने कुछ गंभीर 
होकर एक मद मुस्कान के साथ उत्तर दिया-४ शणा प्रावेशशंधा0 ॥76 
घ0, 00६] एक गरा9 59ग9/79 40 9०७, ?  भेरे मित्रो, तुम छोगों ने 
अमीतक मुझे समझा नहीं । मुझे मेरी आलोचना का इतना दुःख नहीं 
होता, जितना यह देखकर कि आप लछोग मेरे मित्र होते हुए भी सुभ्षे 
समझ नहीं पा रहे हैं। फिर भी भले ही आप मुझे न समझे | में अपने 
उन समस्त आलोचकों को जीवनभर स्नेह और सहानुभूति देता रहूँगा। 


श्रद्येय पण्डित श्रीमलजी महाराज के सम्बन्ध में भी इसी प्रकार का 
सत्य है। उन के जीत्रन काल में उन के आलोचकों की और उन के 
प्रशंसकों की सख्या कम नहीं थी। मैंने देखा है और छुना है, लोग 
उन की प्रशंसा भी अत्यधिक रूप में करते थे और आलोचना एज निन्‍्दा 
भी अत्यविक रूप में करते थे। उन के जीवन-पात्र में प्यार का अमृत 
डालने वालो की भी कमी नहीं थी। और उन के जीत्रन-पात्र को घ॒णा के 
जहर से भर देने वाले भी दुनिया मे बहत थे, और वहुत हैं । अधिक क्या, 
उन की अपनी ही परिवि के लोग कभी-क्रमी उन की खुलकर आलोचना 
करते थे और आज भी करते हैं। परन्तु पण्डितजी महाराज के विमल्ल 
मानस पर इस आलोचना और प्रशसा का कुछ भी प्रभाव नहीं पडता था। 
अपने ग्रशसकों के शब्दों को सुन कर वे यही कहा करते थे कि इन लोगों 
के मन में मेरे प्रति जो प्रेममाव है, उसी को वे व्यक्त कर रहे हैं। 
अपने आलोचवो की निनन्‍्दा को ठुन कर वे कह्ठा करते थे कि इन छोगों 
ने मुझे समझा ही नहीं है । मुझे समझे विना कोई व्यक्ति मेरे बिचारों 


श्८ पं. सुनि श्री थ्रीमलजी महाराज 


की आलोचना करता है, तो उस आलोचना को मैं अपना विरोध नहीं, 
विनोद समझता हूँ । 


एक बार की बात है, पण्डितनी और हम सब राजस्थान के एक 
नगर में थे। वह्०ाँ पर नासमझी के कारण और कुछ ईर्ष्या बुद्धि के कारण 
पण्डित श्रीमलजी महाराज की कुछ आलोचना की गई । आलोचना का 
आधार यह था कि उन्‍्हो ने अपने व्याख्यान में काले बाजार ( वब्हँक 
मार्केट ) का विरोध किया था और साथ में यह भी कहा था-' मानव 
की प्रतिष्ठा का आधार धन नहीं, उनका चारित्य ही होना चाहिए।! 
उन्हों ने अपनी पुष्टि के लिए संस्कृत साहित्य में से एक इलोक उद्धृत 
किया था जिस का भाव था “ जो व्यक्ति पडौसियों के भूखे रहते हुए 
स्वय भोजन करता है, अपने समाज और राष्ट्र के लोगो का ध्यान नहीं 
रखता, वह व्यक्ति दंडनीय है।” इस बात को ले कर उन की 
व्याख्यान समा में एक तूफान आ गया था और इस बात की शिकायत 
लोगो ने गद्दीधरों तक पहुँचा दी थी | पण्डितजी महाराज से जब पूछा 
गया कि आपने अपने व्याख्यान में यह सब कहा था? तब पण्डितजी 
भहाराज ने उस सत्य को स्वीकार किया । तब गद्दीघरो ने कह्ढा, भविष्य 
भें आप अपने व्याख्यानों में जन-मानस को भडकाने वाली इस प्रकार की 
बातें न कह्य करें | पण्डितजी महाराज ने स्पष्ट शब्दों में कह, मैंने 
जो कुछ कहा है, वह सब न्यायसंगत व धर्मसगत है। में अपने विचारों 
के प्रति वफादार हूँ और जो कुछ अपने विचार हैं, उन्हें स्पष्ट रूप से 
अभिव्यक्त करने का मेरा अधिकार है|” परिणामस्वरूप कुछ लोगों की 
शिकायत के आधार पर गद्दीघरों ने पण्डितनी महाराज का व्याख्यान 
बन्द कर दिया। इस घटना का पण्डितजी के मानस पर कुछ भी अनुकूछ 
या प्रतिकूल प्रभाव नहीं पडा । मैं ने उन से इस घटना के सम्बन्ध मे 
कहा- यह अच्छा नहीं हुआ | इस प्रकार होना नहीं चाहिए था।? 


व्यक्तित्व, कृतित्व, जीवन श्र 


पण्डितजी महाराज ने हँसते हुए उत्तर दिया, “ इस में बुरा क्या था! 
यह होना ही चाहिए था।!” उन्हों ने अपनी बात को पुष्ट करते हुए 
कहा, “तुम नहीं' समझते | प्रभात के आलोक में पहुँचने के लिए रात 
के अन्धकार में से होकर ही रास्ता जाता है। आलोक और प्रकाश 
प्राप्त करने के लिए हमें अन्यकार से क्यो डरना चाहिए। सत्य यह है 
कि आलोक और प्रकाश का आनन्द उन्हीं को ग्राप्त होता है, जो 
अन्बकार से परिचित हो चुके हैं | 


कितना सुन्दर था उन का उत्तर। और कितना सन्तुलित था उन का 
सानस । अनुकूल परिस्थिति पर मुस्करानेवाले इस दुनिया मे कठम-कदम 
पर मिलते हैं, किन्तु प्रतिकूल परिस्थिति में मी अपनी डाली के केंटो में 
रहनेवाले गुलाव की तरह मुस्कराना हर किसी को नहीं आ सकता । 
पण्डितजी महाराज कमी-कभी अपनी सस्ती में आ कर उर्दू का एक शेर 
कह्टा करते थे- 


४ मजिले हस्ती में दुश्मन को भी, 

अपना दोस्त कर। 
रात हो जाए तो दिखलावे, 

तुझे दुर्मन चिराग |? 


कितना छुन्दर, फ्ितना मधुर और कितना सन्तुलित था उनका 
यह विचार | अपने आलोचको के प्रति उन के मन में उतना ही अधिक 
प्यार था, जितना अपने प्रेमी जनो के प्रति हो सकता है । इस प्रकार के 
प्रसंग उन के जीवन में हजारों आए हैं । किन्तु आलोचकी की आलोचना 
और प्रेमी जनो की ग्रणत्ता उन्हें अपने पथ से कभी विचलित नहीं कर 
सकी | कमी-क्मी अपने मन की भस्ती में आ कर विचार चर्चा के 
प्रसंग पर वे कहा करते थे, ' जीत्रन के प्याले को कटुता से मत भरो । 


कम  + इर्जज़े भर ओि अफिलडजफनओि पल्‍कक्प-त 


यदि भरना है और उन्हें खाली रखना तुम्हे अभीश्ट नहीं है, ता उसे 
मघुरता और 'प्रेम से ही मरो । भय और निराशा हमारे जीवन के विनाश 
करनेवाले तत्त्व है | इन्हें कमी भी अपनी मनोमूमि में अकुरित मत होने 
दो । जिस व्यक्ति के क्षितिज में निराशा का अन्धकार छा जाता है, वह 
प्रगति नहीं कर सकता और विना प्रगति वह अन्बकार को कैसे पार 
कर सकेगा ” “भय ? यही हमारे मन का सब से बडा भूत है । जिस 
व्यक्ति के मानस को “ भय ? के भूत ने पकड लिया है, वह व्यक्ति 
समाज की अन्ध परम्परा और रूढिवाद की कारागार से कभी भी मुक्त 
नहीं बन सकता | अतः सब से पहले अपने भय से लढो । अपने मन 
के भूत को विना पराजित किए तुम अपने जीवन में प्रगति और विकास 
नहीं कर सकते । हम बोलते बहुत अधिक हैं, पर करते कुछ भी नहीं । 


कभी-कभी बातचीत के प्रसग पर उन के हृदय के उद्गार निकलते 
थे, जो वास्तव में उनके अपने मौलिक विचार थे। समाज की किसी 
भी स्थिति पर जब तक वे पर्याप्त चिन्तन नहीं कर लेते थे, तब तक कुछ 
बोलते नहीं थे। मैं ने देखा है कि कमी-कभी जब श्रमण संघ की विकट 
समस्या उपस्थित हो जाती थी, तब उसके सम्बन्ध में कोई व्यक्ति उन से 
पूछा करता, तो वे गभीर होकर मौन हो जाते थे। उत्तर पानेबाला 
व्यक्ति अगर अघीर हो कर अपना प्रश्न दोहराता, तब पण्डितजी 
महाराज कहा करते थे, * अभी मेरे पास कोई उत्तर नहीं है। कुछ 
सोचूँगा और सोचने पर जो विचार होगा आप को कह सकूँगा। ? कमी- 
कभी समाज के तफ़ानो से, उपद्रवों से और कटठुतामय वातावरण से 
ऊब कर कुछ परेशानी के खर में वे कहा करते थे, 'मुर्दे की छाश के 
सामने नाचना और गाना, ऊँचे दर्ज का पागलपन ही तो हैं।” इस 
प्रकार के वाक्य जो मानव जीवन के लिए कभी-कभी आदर्श प्रमाणित 
हो जाते है, उन के सुख से सहज रूप में निकल जाते थे। आप ने देखा, 


व्यक्तित्व, कृतित्व, जीवन श्र्‌ 


इस छोटे से वाक्य में समाज के कटुतामय वातावरण का किस प्रकार 
वर्णन क्रिया है। 


प्रश्न और उत्तर; 


कभी-कभी विचार-चर्चा के प्रसग पर यदि कोई व्यक्ति उन से पूछता 
कि मनुष्य को अपने जीवन का आदरी क्या बनाना चाहिए और वह 
आदर कैसा होना चाहिए। प्रश्न के उत्तर में वे कहा करते थे, “ आदर 
बाहर में नहीं, अपने अदर में रहता है। बाहर तो उस अब्यक्त की 
अभिव्यक्ति मात्र की जा सकती है |? उन के इस वाक्य से एवं कथन से 
यह बात स्पष्ट हो जाती है कि प्रत्येक मनुष्य को अपना आदर्श स्वयं 
ही सोचना चाहिए और स्वयं ही बनाना चाहिए। एक ब्यक्ति का 
आदरी सब के लिए न संभव ही है और न उपयुक्त ही। क्यों क्ि प्रत्येक 
व्यक्ति की परिस्थिति मिन्न प्रकार की होती है | विभिन्न परिस्थितियों में 
रहनेवाले विभिन्न मानव यदि एक ही आदरी पर चलते हैं, तो कहना 
चाहिए या तो वे बडे समझदार है अथवा बिल्कुल ना समझ है। किसी 
भी व्यक्ति के आदर्श का आधार उसकी अभिरुचि है। अपनी 
अभिरुचि के अनुकूल बनाया गया आदी ही वस्तुतः एक महान 
आदर है। 


एक वार जब कि हम जयपुर से सादडी सम्मेलन की ओर जा रहे 
थे, तब अजमेर में स्टेशन के पास “ लोढा घ॒र्मशाल्ा ? में 5हरे हुए थे। 
कुछ युवक आए और पण्डितजी महाराज के साथ विचार-चर्चा होने 
लगी | एक युवक ने पूछा कि गरीब गरीब क्यो रहता है और अमीर 
अमीर व्यो होता जाता है? प्रश्न विचित्र अवश्य था। पर समाज की 
परिधि के बाहर का नहीं था। समाज में रहनेवाले व्यक्ति अमीरी आर 
गरीबी के सम्बन्ध में यदि कुछ सोचते-त्रिचारते हैं, तो यह उन का हक है। 


श्र पँ. मुनि भी श्रीमलजी महाराज 


उक्त प्रश्न के उत्त में पण्डितजी महाराज ने महान्‌ विचारक्क खलील 
जिव्रान का यह वाक्य छुनाया- नरम-नरम मखमल की गद्दी पर सोनेवालों 
के स्वप्त कठोर घरती पर सोनेवालों के स्वप्नों से अधिक मघुर नहीं होते |? 


इस वाक्य को सुनकर युवक बोले, “ आपने हमारे प्रश्न का अलंकारिक 
ढग से उत्तर तो दे दिया, परन्तु हम उसका अधिक स्पष्टीकरण चाहते 
हैं।” पण्डितजी महाराज ने अपनी बात को स्पष्ट करते हुए कहा, ' में 
धन के आधार पर मानव-भानव में किसी प्रकार का मेद स्वीकार नहीं 
करता | फिर भी सोचता हैं कि समाज की स्थिति बडी विचित्र है 
धनवाले उन के घन के अहकार में जल रहे हैं, तो गरीब लोग अपनी 
दीनता की आग मे उलझते चले जा रहे हैं। समस्य। एक समस्या है। 
इस का समाधान अगर आज नहीं खोजा गया, तो भविष्य में अवश्य ही 
खोजा जाना चाहिए। 


* मानव की ग्रतिष्ठा और पएजा का आधार धन न हो कर उस का 
विवेक और उस का आचरण ही होना चाहिए। जो व्यक्ति अपने धन के 
भाधार पर अपने को वडा मानने का अधिकार रखता है, वह भी गलत 
ह और जो व्यक्ति अपनी धन-हीनता के कारण अपने को दीन और हीन 
रा है, वह भी गलत है। इस सम्बन्ध में मुझे दो रूपक याद 
आते हैं। 


४ एक बार जब कि सूर्य अस्ताचछ पर जा पहुँचा था, और अपने 
प्रकाश को समेट ही रहा था कि एक जुगनू उघर उडता हुआ आयो। 
उसे सूर्य बोला- क्यों मेरी बरावरी करने चला है ? सूे के इस कथन में 
घृणा थी। सूर्य की वात सुनकर जुगनू सलज्ज हो कर मौन हो गया । 
सूर्य मे अपने तीत्र प्रकाथ का अहंकार था। और जुगनू में भी अपने मन्‍्द 
प्रकाश की हीनता। 
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पृर्क सरुूपवा श्त अकार है- एक था पाण्डत | अनक शात्ष उस 
पढे थे । दूसरा भी एक पण्डित था । उसका ज्ञान उस की अपेक्षा कम 
था । एक बार दोनों एक स्थान पर आ कर मिल गए | बडे पण्डित ने 
छोटे पण्डित के अल्प ज्ञान का गवे से हंस कर अपमान किया। छोठा 
पण्डित कुछ बोल नहीं सका । दोनों ही अपनी-अपनी आग में जल रहे 
थे। एक अपने अहंकार की आग में, तो दूसग्ग अपनी हीनता की 
आग में । ? 


आप ने देखा कि संपर्णे संसार का यही स्वरूप है। प्रत्येक न्यक्ति 
आग में जल रहा है। कोई धन के अहकार की आग में, तो कोई 
विया के अहंकार की आग में, तो कोई क्रिया-काण्ड के अहंकार की 
आग में । मनुष्य को इस अहंकार और आत्महीनता से ऊपर उठना ही 
होगा । जब तक इन बुराइयो से ऊपर उठने का यत्न नहीं होगा, तव तक 
उस के जीवन का कुछ भी समाधान नहीं हो सकेगा । मनुष्य को अपने 
जीवन में आशावादी दृष्टिकोण रखना होगा। निराशावादी दृष्टिकोण 
रखने से समस्या घुलझती नहीं है, बल्कि अधिक से अधिक उलझती 
चली जाती है | इस सम्बन्ध में पण्डित श्रीमलजी महाराज कभी-कभी 
बातचीत के प्रसंग भें एक बडा छुदर वाक्य बोला करते थे- “बीज 
डालो, यह घरती तुम्हारे लिए. फूल पैदा करेगी ।” णक़ ही वाक्य में 
कितना सुदर और कितना मधुर आशावाद अभिव्यक्त गिया गया है। 
आज का मनुष्य अपने जीवन की घरती में बीज तो डालता नहीं, 
परन्तु प्रेम के और सम्मान के फूल प्राप्त करना चाहता है । वह बन्य मे 
से सब-कुछ प्राप्त करना चाहता है | पर सत्य यह है कि थूल्य में से घृन्य 
ही उपलब्ध हो सकता है । जो व्यक्ति कुछ भी प्रयत्न न करके सच- 
कुछ प्राप्त करना चाहता है, उस के भाग्य में कमी सफलता नहीं हो 
सजती । 
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प्रेम की परिसाषा 


मानव जीवन को सुन्दर और मधुर बनाने के लिए प्रेम की अत्यन्त 
आवश्यकता है । प्रेममीन जीवन, जीवन नहीं हो सकता । मित्रता का 
आधार भी ग्रेम ही तो है । और हमारी पाखिरिकिता ण्ख़ सामाजिकता का 
आधार भी प्रेम ही है | प्रेम एक्र ऐसा तत्त है, जो प्राणी-पणी मे और 
इस सृष्टि के कण-कण मे परिवाप्त है । प्रेम और मित्रता के सम्बन्ध में 
भी पण्डितजी महाराज़ के अपने कुछ मौलिक विचार थे और कुछ 
मैलिक चिन्तन था। मित्रता के संबन्ध में एक बार उन्हो ने कहा था, 
* मित्रता सदा एक मधुर उत्तरदायित्व है,न कि अपनी स्वार्थपवूर्ति का 
अवसर ।? इस वाक्य मे वह सब कुछ आ जाता है, जो आज तक 
मित्रता के नाम पर कहा गया है अथवा भविष्य में कहा जा सकेगा । 
याद रखो, मित्रता बिना प्रेम के जीवित नहीं रह सकती | पण्डितजी 
महाराज सकाम प्रेम की अपेक्षा, निष्काम प्रेम को ही अधिक महत्त्व देते थे। 
उन का अपना विचार था कि प्रेम एक त्रिकोण तत्व है। उसका 
पहला कोण तो यह होना चाहिए कि उस मे दे कर के लेने की भावना 
नहीं होनी चाहिए । प्रेम का दूसरा कोण यह होना चाहिए, कि उस मे 
कहीं पर भी किसी भी प्रकार का भय न हो । तीसरा कोण जो सब से 
अधिक महत्त्वपृर्ण है, वह यह है कि प्रेम की सीमा केवल परिवार या 
सम्माज तक नहीं, वल्कि संपूणे राष्ट्र और समग्र विश्वतक परिव्याप्त हो जानी 
चाहिए। प्रेम की परिभाषा करते हुए खलील जिब्रान ने लिखा था, 
“प्रेस एक दिव्य शब्द है, जिसे प्रकाशमय हाथ ने ज्योतिर्मय पृष्ठपर 
लिखा है।! में समझता हूँ, प्रेम की परिभाषा इस से अविक सुदर और 
ध्यापक दूसरी नहीं हो सकती । पण्डितजी महाराज जो प्रेम की परिमापा 
करते थे, उसका बहुत कुछ आधार और मेल उक्त परिमापा ही थी। 
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पूज्य-जनों पर आस्था: 


पण्डित श्रीमलजी महाराज में एक विशिष्ट गुण यह था कि अपने 
प्रिय जन और विशेषतः अपने पूजनीय के प्रति उनके कोमल मानस में 
सीमाहीन आस्था और अगाघ प्रेम रहता था। एक वार श्रम्ण संघ के 
भूतपूर्व उपाचार्य प्ृज्य श्री गणेशीलालूजी महाराज के स्वगैवास के कुछ 
दिनो के बाद मुझे लिखा था, “याद रखना भी मिलन का एक रूप 
है। प्रिय जन को भूलने का जितना भी प्रयत्न होता है, वह उतना ही 
स्वृति मे आ जाता है | व्यक्ति के गुण थुग़ान्तर के' बाद भी उस्त की 
स्पृति को जगा देते हैं |” इस वाक्य में अपने पूजनीय व्यक्ति के प्रति 
उन के मन में क्रितनी गहरी आस्था और कितनी उज्ज्वल श्रद्धा थी। मैं 
जानता हूँ, पूज्य श्री गणेशीलालजी महाराज के साय बहुत-सी बातो मे उन के 
गहरे मतमेद थे। प्रूज्य श्री के विचारों मे और पण्डितजी महाराज के बिचारो 
में समानता कम थी और असमानता ही अधिक थी, यह कह दूँ, तो भी किसी 
प्रकार की अत्युक्ति नहीं होगी। यह सब कुछ होने पर भी पण्डितजी महाराज 
उनका कितना आदर और सम्मान रखते थे, यह किसी के कहने से नहीं, मेने 
स्वय प्रत्यक्ष देखा है। और एक बार नहीं, अनेक बार देखा है । कभी-कमी 
पण्डितजी महाराज को किसी कार्य को करने की इच्छा न होते हुए भी 
उन की इच्छा का आदर रखने के लिए उस कार्य को किया करते थे । 
अपने गुरुजनो के ग्रति इतना समर्षण का भाव होते हुए भी पण्डितजी 
महाराज के अपने कुछ मौलिक सिद्धान्त और विचार भी थे । उदाहरण 
के लिए में कह सकता हूँ-- उपाचाय श्री ने जब श्रमण संघ का परित्याग 
कर विया, तब पण्डितजी महाराज के सामने एक समस्या थी। वे स्वयं 
भी श्रमण संघ का परित्याग कर के उपाचायेजी के अनुयायी बनें या 
श्रमण सध में ही बने रहे । यह एक विकेट समस्या थी। उस समय 
उन के मन मे कितना आलोडन और विचारों का कितना मंथन चला 
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होगा। इस सत्य को एवं तथ्य को भले ही दूसरे लोग न समझ सकें, पर 
में स्वय अवश्य समझता हैँ। एक बार इसी प्रसंग पर उन्हों ने मुझे पत्र 
लिखा था और उस पत्र में अपनी इस दुविधा के सम्बन्ध मे स्पष्ट रूप 
में लिखा था। उस संप्णे पत्र की चर्चा करने का यहाँ कोई प्रसंग नहीं 
है। परन्तु उस पत्र में एक महत्त्वपृण वाक्य लिखा था, जो उन के मानसिक 
व्यक्तित्व का स्पष्ट चित्रण करके रख देता है। * जब हम सूर्य की 
ओर पीठ फेर लेते हैं, तव हम अपनी परछांई के सिवा और क्‍या देख 
सकते है ? ! 

मैं समझता हैँ, इस एक ही वाक्य में उन्होने अपने समग्र मनोमन्यन 
को स्पष्ट कर दिया है। पूर्व की ओर चलनेवाल् व्यक्ति यदि पश्चिम की 
ओर चल पडे, तो क्या वह अपनी परछाई को अपने आगे नहीं पा 
सकेगा ? इस दिशा मोड में पण्डितजी महाराज का स्त्रय॑ का विश्वास 
नहीं था। अतः उन्हों ने श्रमण संघ मे ही बने रहने का उचित, युक्तायुक्त 
एवं तर्कसंगत निणेय लिया। भला, जिस श्रमण सघ के निर्माण मे उनका 
अयक परिश्रम रहा हो, उस श्रमण संघ के परित्याग की वे कल्पना भी कैसे 
कर सकते थे। वे ? श्रमण संघ मे रहे और समय-समय पर श्रमण संघ की 
उलझनों को सुलझाने के लिए अपने जीवन की सुनहरी सन्ध्या तक 
योगदान देते रहे थे। श्रमण सघ से उन्हे कितना प्रेम था, इस सम्बन्ध में 
फिर कभी लिखँँगा। यहाँ पर तो केवल इतना ही बतलाना अमीश्ट है, कि 
श्रमण संघ के लिए उन्हों ने अपने प्रियजनों को भी छोड दिया था। 
इस सम्बन्ध में पण्डितजी महाराज के अपने व्यक्तिगत विचार ये थे, 
< भले ही आप उपाचारय पद पर न रहें, किन्तु श्रमण संध का परित्याग 
करने का विचार न रखें। ” परन्तु, पण्डितजी महाराज के इस सुझाव को 
स्वीकार नहीं किया गया। अपने प्रस्ताव का, सुझाव का स्वीकार न होने 
से उन के कोमल मानस को चोट तो अवश्य लगी, फिर भी उन्हें ने पूज्य 
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श्री गणेशीलालजी महाराज के प्रति अपनी आस्था और प्रृज्य भाव को 
किसी भी प्रकार कम नहीं होने दिया। 


अ्रमण-संघ पर निष्ठा 


जो व्यक्ति कमी प्रसंगवश अथवा बिना प्रसंग के मी श्रमण संघ की 
निन्‍दा या आलोचना करता उसे वे कहते- आलोचना करना आसान है, , 
किन्तु कुछ कर के दिखलाना उतना सरल और आसान नहीं होता । 
काम करना मनुष्य का कर्तव्य है। इस काये के कभी अच्छे परिणाम 
भी हो सकते हैं, कमी कुछ थोडा-सा बुरा परिणाम भी आ सकता है । 
किन्तु हमें क्या इतने मात्र से ही अपने काये को बन्द करके निष्किय 
बन कर रह जाना चाहिए ? मनुष्य को शक्ति भर प्रयत्न करके अपने 
कार्य को संपन्न और सफल बनाने का अधिकार है। अब रहा आलोचना 
का प्रइन | में समझता हूँ, प्रत्येक युग में आलोचक रहे हैं और भविष्य में 
भी रहेंगे। यह जगत्‌ कभी भी आलोचको से शून्य नहीं हो सकता। ! 

खलील जिव्रान, जो एक महान्‌ दार्शनिक और कोमल मानस का 
कवि था, उस के थुग में उस की आलोचना करनेवालो की कभी कमी नहीं 
थी। एक वार उस ने अपने आलोचको को उत्तर दिया था वह बडा ही 
शानदार था, और मानव जाति के इतिहास में वह उत्तर आज भी 
जीवित है -- 

“ज़6 एछणांत 989085 07 ए00, 
चित एणा ठता8 878965 ॥0' ए५5,” 


अपनी मर्मभरी वेदना के साथ कितना शान्त और संतुलित उत्तर था। 
यह युग, युग-निर्माताओ को सदा से गाली देता चला आया है। किन्तु 
युग-निर्माता कभी भी इस प्रकार की बाल चेशओ पर ध्यान नहीं देते । 
क्यों कि उन के मन में यह विज्ञास होता है, हम जो कुछ कर रहे है, 
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वह जन-जीवन के विकास के और उत्थान के लिए है। युगांतरकारी 
पुरुषों ने सदा से जनता के लिए महल बनाए हैं। किन्तु जिस जनता 
के लिए उन्होंने राजमहलो का निर्माण किया, उस युग के कुछ लोग उन 
कल्याणकारी पुरुषों को दफनाने के लिए. कब्र खोदने का कुप्रयत्न ही 
करते रहे हैं। संसार का इतिहास उत्त सत्य का साक्षी है। महल वनाने- 
वाले आज-तक जन मानस की स्थ्ृति में जीवित हैं। और कब्र खोदनेवालो 
का जन-मानस की स्मृति पटल पर कहीं पर भी नामोनिशान नहीं मिलता। 
जनकल्याण के लिए कुछ कार्य करनेवाले इतिहास भें सदा अजर अमर 
रहे हैं। और आलोचक इतिहासकारो की दृष्टि में सदा उपेक्षित रहे हैं। 
पण्डितजी महाराज इसी दृष्टिकोण को लेकर सामाजिक और धार्मिक क्षेत्र 
मे निरन्तर कार्य करते रहे । जीवन की अन्तिम सन्ध्या तक उन का जीवन 
सक्रिय कर्मयोगी बना रह्य। उस उज्ज्वल जीवन की स्प्रति उन के मौतिक 
रूप भे न रहने पर भी जनमानस में व्याप्त है) यहाँ पर मे ने पण्डितजी 
महाराज के जीवन के कुछ संस्मरणों को अकित करने का प्रयत्न किया 
है | उनके जीवन के संस्मरण इतने अधिक व्यापक व फैले हुए हैं. कि 
उन को एक ही निबन्ध मे बान्ध सकना कथमपि सम्भव नहीं है। क्‍या 
अपनी मस्ती में वहनेवाली सरिता की धारा को वान्ध सकना शक्य है? 
कंदापि नहीं। पण्डितजी महाराज का जीवन णएक्र शीतल, मधुर सरिता 
के तुल्य था, जिस मे पावनता ही पावनता थी ] कहीं पर अपावनता या 


अपविन्नता नहीं थी। इस जीवन को मधुर और सुन्दर जीवन कहा जा 
सकता है। 


व्यक्ति और समाज 


८ 


मनुष्य एक सामाजिक प्राणी है। मनुष्य ने अपने जीवन में आज तक 
जितनी भी और जो कुछ भी प्रगति की है, वह सत्र समाज में रहकर 
ही। समाज से विछुडा हआ मनुष्य किसी भी प्रकार की प्रगति नहीं 
कर सकता । सस्क्ृति, साहित्य, कला, धर्म, दशेन और विज्ञान में सब 
कुछ समाज के लिए ही है । और समाज में रहकर ही मनुष्य ने इन 
सत्र का चिन्तन, मनन और मन्यन किया है। अच्छा सामाजिक जीवन 
कौन-सा होता है? इस प्रश्न के उत्तर मे एक दार्शनिक ने कहा था, 
“ज्ञान और भावना का जो समन्वय है, उसी को हम एक सच्चा 
सामाजिक जीवन कह सकते हैं। समाज में रहनेवाले व्यक्ति को 
विवेझशील भी होना चाहिए और भावनाशील भी रहना चाहिए। ज्ञान 
और भावना का सुन्दर समन्वय ही हसारी सामाजिकता का मुस्त्य 
आधघार है।? प्रश्न हो सकता है कि समाज क्या है और व्यक्ति क्‍या 
है? व्यक्ति का समाज से क्या सम्बन्ध हो सकता है और समाज का 
भी व्यक्तिसे क्या सम्बन्ध होता है? मेरे विचार में इस तथ्य को समझने 
के लिए सिन्धु और विन्दु का रूपक ठीक रहेगा। बिन्दु-विन्दू से 
मिलकर सिन्धु बन जाता है। जब विन्दु अपने आप को सिन्धु में 
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विलीन कर देता है, तब वह बिन्दु न रहकर सिन्धु बन जाता है। 
सिन्धु का अस्तित्व इन विन्दुओ के सम्मीलन के आधार पर ही है। 
जिस प्रकार पसिन्धु और बिन्दु में समन्वय आवश्यक है, इसी प्रकार 
व्यक्ति और समाज मे भी समच्वय आवश्यक है। समाजरूपी सिन्धु में 
प्रत्येक व्यक्ति एक बिन्दुरूप है | जब एक ब्यक्ति अपने व्यक्तिव का 
विलिनीकरण करके अपने आप को समाज मे समर्पित करता है, तब वह 
व्यक्ति न रहकर समाज बन जाता है । अणु न रहकर बिराट बन जाता 
है। व्यक्ति समाज भे रहकर भी अपना कुछ यदि अस्तित्व रखता है, 
तब उस का आधार उस के मनका स्वार्थ ही होता है। स्वार्थमय व्यक्ति 
परिवार, समाज को नहीं अपने को ही सब कुछ मान वैठता है । जब व्यक्ति 
के जीवन की इस ग्रकार की स्थिति हो जाती है, तव उस के जीवन में 
से राम का नहीं, रावण का जन्म होता है.। कृष्ण का नहीं, कस का जन्समत 
होता है। व्यक्ति के मन की यह स्वार्थमयी इत्ती तभी मिठ सकती है, जब 
उस का जीवन सामाजिकता से ओतग्रोत हो जाए। 


पड़ोसी से भी प्रेम : 


मेरे विचार में वही समाज सुखी रह सकता है, जिस ने नैतिक गुणो 
को अपने में आत्मप्तात्‌ कर लिया हो । अच्छा समाज एक स्वस्थ शरीर 
जैसा होता है। जिस प्रकार शरीर के किसी भी अवयव का दर्द समस्त 
शरीर का दर्द माना जाता है, उसी प्रकार जब एक व्यक्ति का दुख-दर्द सपू्ण 
समाज का. दुख-दर्द माना जाएगा, उस सुस्थिति को मैं समाज का समाजवाद 
कहता हूँ । समाज और व्यक्ति में आत्मीयता का सम्बन्ध होना चाहिए । 
सब से अधिक सुखी समाज वह है, जिस में प्रत्येक व्यक्ति परस्पर हार्दिक 
सम्मान की भावना रखता है। समाज के सम्बन्ध से पण्डित श्रीमलजी 
महाराज का अपना जो मौलिक विचार और मैलिक चिन्तन था, उस के 
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सम्बन्ध भे में यहाँ कुछ लिखना चाहता हूँ। समाज के सम्बन्ध में उन का 
अपना एक खतंत्र चिन्तन था। समाज के सम्बन्ध में एक वार विचार 
प्रसंग मे उन्हों ने कहा था, ' तुम समाज के साथ ही ऊपर उठ सकते हो 
और समाज के साथ ही तुम्हें नीचे गिरना होगा। समाज की प्रणैता 
व्यक्ति की पर्िणता है और व्यक्ति की परिणता समाज की पृण्णता है। 
क्या हमारे शरीर का एक भाग-हमारा अपना हाथ अपने आप को शेष 
सप्रूण शरीर से अलग रख कर वलसपन्न अथवा शक्तिसपन्न बना सकता 
है? कदापि नहीं।” हम देखते है कि इस में पण्डित श्रीमलजी महाराजने 
समाज और व्यक्ति के सम्बन्ध में अपने मत विचारों को अमिव्यक्त कर 
दिया है । कभी-कभी वे कहा करते थे कि व्यक्ति-समुदाय पणिवार है, 
परिवार-समुदाय समाज है, समाज-समुदाय राष्ट्र है और राष्ट्र-समुदाय 
ही सप्ृण विश्व है । व्यक्ति पहले अपने में सीमित रहता है, फिर अपने से 
निकल कर परिवार मे फैलता है । परिवार से निकल कर समाज में 
फैलता है। समाज से निकल कर राष्ट्र मे फैलता है। अन्त में अपने 
जीवन के विकास की चरम सीमा भे पहुँच कर वह विश्लन्यापी बन 
जाता है । परिवार और समाज इन दोनों का आधार व्यक्तिति ही है। 
जब व्यक्ति-यक्तित में प्रेम तम्बन्ध स्थापित हो जाता है, जिस को हम मित्रता 
कहते हैं, तब व्यक्ति एक से अनेक हो जाता है। एकत्व से अनेकत्व 
लाने के लिए व्यक्ति-्यक्ति में मित्रता का सम्बन्ध आवश्यक ही नहीं, 
अनिवाय है। मित्रता के सम्बन्ध मे पग्डितजी महाराज के कुछ अपने 
निजी विचार थे। उन्हे यहों पर प्रस्तुत करना में आवश्यक समझता हूँ । 
मित्रता क्या है और मित्र कैसा होना चाहिए ? उनका उत्तर था, “मैं 
उन्हीं को मित्र बनाना पसन्द करता हैं, जो अपने जीवन से चरित्र 
और व्यवहार के घनी है, जिन के जीवन में किसी भी क्षेत्र के प्रति 
नियाशा की भावना नहीं होती है और जो समय का मद्दत्त समझते हैं । 


आह ० आल किक १ तक 22252 3 


मित्रता को बनाए रखने के लिए में छुछ बातों का ख्याल रखता हूँ। जब 
किसी विषय पर मित्रो के साथ मतमेद हो जाता है, तब मैं उस मतमेद को 
इतना उम्र रूप नहीं देता कि परस्पर मे झगडा हो जाए। मेरा प्रयास 
गुरुजनों की सहायता से उम्र मतमेदो को दूर करने का रहता है। इस 
लिए मतमेद के समय भी मन को शान्‍्त रखना और विवेक से काम 
लेना मित्रता कायम रखने का पहला उपाय माना जा सकता है। 


“जिस दूसरी बात का में ख्याल रखता हूँ, वह है बराबरी का 
सिद्धान्त । मित्रों के साथ व्ययहार करते समय मैं इस बात का ख्याल 
रखता हैँ कि उन के मन में इस प्रकार की भावना उत्पन्न न हो कि में 
उन्हें निकृष्ट और अपने को उच्च्च मानता हैं। मित्रो के मन में इस प्रकार 


की भावना उत्पन्न होने से आपस में कठुता आती है और मित्रता टूठ 
जाती है।? 


* तीसरी बात है, मित्रों के साथ सहानुभूति का व्यवहार करना और 
सहनशीलता बनाये रखना। हो सकता है, कभी किसी मित्र की सनः- 
स्थिति (१४००१ ) ठीक न हो, और वह क्रोध से अनुचित बात कह 


बैठे । यदि कभी ऐसा प्रसग उत्पन्न हो, तो हमें कमी उस का बुरा नहीं 
मानना चाहिए।? 


“'भेरा अपना विचार है कि मित्रो की सल्या बढाने की अपेक्षा 
मित्रता को ही और अधिक गहन और मधुर बनाना चाहिए । 


* मित्रता सस्फार का वह पवित्र सम्बन्ध है, जो मेद-भाव, जाति-गैति 
और ऊेँच-नीच का विचार किए बिना जुड जाता है। मनुष्यों की 
मित्रता के बारे में कहा जा सकता है कि जब पशु-पक्षी तक आपस में 


मित्रता बनाए रखना चाहते हैं, तो मनुष्य एक्र बुद्धिमान व विवेकशील 
प्राणी है, चह क्यो न चाहेगा। 
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विद्वव्यापी मेत्री 


* पर देखा जाता है कि सच्ची मित्रता निभाना बहुत कम लोग जानते 
हैं। और मित्रता का सम्बन्ध कुछ ही समय तक बना रहता है। उस की 
गेंठें ढीली पड जाती हैं और टूट कर बिखर जाती हैं । प्रश्न हो सकता 
है कि मित्रता क्यों टूट जाती हैः इस का कारण यह होता है कि 
लोग मित्रता निभाने के सही तरीके नहीं जानते और कुछ समय वाद 
ही मित्रता जैसी बहुमल्य चीज से हाथ घो बैठते हैं। मित्रता बनाए 
रखने का पहला नियम है-- अपने मन की अहंकार की कल्पना को 
विल्कुल निकाल देना | जिमप्त मनुष्य में अहकार रहेगा, वह अपने आगे 
किसी को कुछ नहीं गिनेगा, और इस प्रकार की स्थिति मे मित्रता नहीं 
स्थापित हो सकती | साथ ही मेरा अपना विचार यह भी है कि किसी भी 
व्यक्ति से मित्रता प्रारम करने से पहले अपने मन को निर्मल बना 
लेना चाहिए।? 


* मित्रता बनाए रखने के लिए स्वार्थ-त्याग की भी आवध्यकता होती 
है। स्वार्थ-त्याग की भावना से मित्रता सुच्द होती है। स्वार्थ मित्रता की 
भावना को कभी भी न तो उदूबुद्ध होने देता है और न पनपने देता है। 


: मैं प्रत्येक परिचित से मित्रता का व्यवहार करता हूँ, किन्तु कुछ 
लोगों को छोड कर उन से मित्रता का व्यवह्वार सीमित ही रहता है । ! 


€ भावना के प्रवाह में बहकर किसी को अचानक मित्र बना लेता 
एक महा-मूर्खता है | क्यों कि मित्रता एक ऐसी कसोटी है, जिस से कर्तन्‍्य 
और गुणो की परख होती है। अचानक मित्र वना लेने से कम लोग 
ऐसे मी मिलते हैं। जो मित्रता की आड में अपना स्वार्थ सिद्र करते हैं । 
अपनी स्वार्थवूर्ति के लिए ही मित्रता गाँव्ते हैं । अतः मित्र के गुण और 
दोप दोनो को परख कर ही मित्रता जोडनी चाहिए । ” 
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हमारी सामाजिकता + 


मनुष्य एक सामाजिक प्राणी है। इसलिए उस के जीवन में मित्र 
और मित्रता का महत्त असाधारण होता है | परन्तु केवल परिचय कर 
लेना ही मित्रता नहीं है। मैं मित्रता और परिचय में कुछ अन्तर समझता 
हूँ । जब हम पहले-पहल किसी से मिलते हैं, तब उस से हमारा परिचय 
मात्र होता है। यही परिचय जब स्वार्थ शल्य हो जाता है, तथा अधिक 
बढ जाता है, तब वह मित्रता के रूप में परिवर्तित हो जाता है। मित्रता 
को सच्ची मित्रता बनाने का उत्तरदायित्व दोनो पर समान भाव से 
रहता है। 


८ एक सच्चा मित्र शताधिक और सहस्नाधिक्र बरदानो से भी अधिक 
होता है। क्यो कि जीवन की प्रतिकूल परिस्थितियों में मित्र के काम में 
मित्र ही आ सऊता है, अन्य कोई नहीं। ? 


' भनुष्य की सामाजिकता के आधार का एक दंष्टि विन्दु है-- विवाह 
भारतीय-समाज और भारतीय-संस्कृति मे विवाह के सम्बन्ध मे हमारे 
प्राचीन ग्रन्थों में बहुत कुछ उपलब्ध होता है । उस सब को यहीं पर उद्धृत 
करने फी आवश्यकता नहीं है। परन्तु इतनी बात अवश्य ध्यान में 
रखी जानी चाहिए कि विवाह भी एक मित्रता का ही रूप है। विवाह 
से पूर्व पति बननेत्राछ्ा लडका और पत्नी बननेवाली छडकी, एक दूसरे 
से सवेया अपरिचित ही रहते हैं। प्राचीन भारतीय परपरा के अनुसार 
उन का परिचित होना भी आवश्यक नहीं है। दोनो ओर के माता-पिता 
की इच्छा के आघार पर ही उन दोनो का जीवनब्यापी सम्बन्ध जोड 
दिया जाता है। हम समाज में देखते हैं कि उस के अच्छे परिणाम भी 
हो सकते हैं, तो बुरे परिणाम भी देखने में आते हैं। स्ली और पुरुष में 
अथवा नर और नारी में एक दूसरे के प्रति जो समर्पण की स्वार्थ भ्रन्य 
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भावना रहती है, उस भावना की अभिव्यक्ति ही यह विवाह है। विषाह 
एक प्रकार का सामाजिक सम्बन्ध ही है। विवाह के सम्बन्ध में पण्डित 
श्रीमलजी महाराज के जो कुछ थोड़े बहुत विचार उनकी लिखित डायरी 
मे उपलब्ध होते है, उन मे से कुछ उद्धरण मै यहाँ प्रस्तुत कर रहा हैँ । 
* विवाह नर और नारी का एक प्रेम सम्बन्ध है। मेरे विचार में नर और 
नारी के वैवाहिक जीवन में सामंजस्य का होना सब से अधिक महत्त्व की 
बात है। उन दोनो के सामंजस्य से स्नेह, एकात्मता और आत्मीयता का 
विकास होता है। असामंजस्य से घृणा, उद्धतता और चैमनस्य का 
आविर्भाव होता है| इस लिए विवाद से पव सामंजस्य के सभी पक्षों पर 
गभीरता-पूवंक विचार कर के नारी और पुरुष को जीवन के इस पवित्र 
बन्धन में आवद्ध होने का प्रयास करना चाहिए 7? 


समाज का मनोविज्ञान ; 


£ इस सामंजस्य के विकास भें जीवन की अनेक ऐसी समस्याएँ रहती 
हैं, जिन का मनोवैज्ञानिक एवं सामाजिक अध्ययन आवश्यक है । क्यो कि 
आज के इस मैतिकवादी, अर्थप्रधान और राजनैतिक युग मे विवाह का 
आधघार धर्म या कर्तव्य के वजाय अज्ञानता के कारण केबल एक अर्थदीन 
परम्परा और वासना बनता जा रहा है | इस स्थिति में इस सम्बन्ध में 
मनोवैज्ञानिक अध्ययन और भी आवश्यक हो जाता है। ! 


४ आज का मनोविज्ञान मन की बृत्तियो का अध्ययन करके उस को 
दूर करने का प्रयत्न करता है | इन मानसिक पन्यियो के अध्ययन से 
उन उलझनों को सुलझाने का प्रयत्न किया जाता है, जिन के 
आधार पर पति और पत्नी का जीवन विपमतामय, कंटुतामय और 
उलझनप्रू्ण वनकर खण्ड-खण्ड हो जाता है। विवाह का ' मूल आधार 
खण्डता में अखण्डता लाने का था, किन्तु जब उस अखण्डता में खण्डता 
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आ जाती है, उस स्थिति मे पवित्र विवाह सम्बन्ध भी अपवित्र और 
कछुपित वन जाता है। अतः समस्या का समाधान मौलिक होना 
चाहिए |! 


जीवन और विवाह : 


विवाह के सम्बन्ध मे एक पाइचात्य विह्ाान ने एक बडा ही छुन्दर 
रूपक प्रस्तुत किया है | वह कहता है-- ' अच्छे खभाव की स्त्री के 
साथ विवराह् जीवन के तूफान में बन्दरगाह है, और बुरे स्वभाव की 
ञ्ली के साथ विवाह बन्दरगाह में ही तूफान है।” एक दूसरे विद्वान्‌ ने 
भी विवाह के सम्बन्ध में एक बडी ही महत्त्वपूर्ण वात कही है। वह 
कहता है, ' प्रथम बार वियाह कर्तत्य है, द्वितीय बार मूखता और तृतीय 
बार पागलपन । ” इस विद्वान्‌ का यह कथन भारतीय सस्क्ृृति से बहुत 
कुछ अशों मे मेल खा जाता है। क्यों कि भारत में अनेक महापुरुप 
और कुछ विशिष्ट न्यक्ति इस प्रकार के हुए जिन्‍्हों ने एक पत्नी-जत का 
पालन किया था। राम, महावीर और बुद्ध इसी प्रकार के महापुरुष थे। 
उन्हो ने अपने जीवन का आदर उस युग की जनता के समक्ष रखा 
था । इस के विपरीत बहु विवाह प्रया भी भारत में प्रचलित थी | भले ही 
वह कितने भी लम्बे समय तक प्रचलित रही हो, फिर भी वह भारत का 
उज्ज्वल आदर्श नहीं वन सकी | भारतीय सस्कृति का मल आदरी इसी 
में है कि दोनो एक दूसरे के जीवन में ओत-प्रोत हो कर, एक दूसरे के 
जीवन के अभाव मे एक दूसरे के पूरक हो कर, सुख और शान्ति के 
साथ रह सकें । 


महाराष्ट्र के प्रत्यात लेखक साने गुरुजी अपनी पुस्तक ' भारतीय 
सस्क्ृति ? में लिखते है, “ वैवाहिक जीवन एक तपोभूमि है। सहनशीलता 
और सयम खो कर कोई उस में सुखी नहीं रह सकता। पति-पत्नी को 
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एक दूसरे के साथ निष्ठा-पर्वक व्यवहार करना चाहिए | विवाह का मतलब 
केवल वाध्यता एवं विवशता नहीं है | विवाह हृदय की वस्तु है, मन 
की वस्तु है, भावना की वस्तु है। विवाह का अर्थ दो शरीरो का सम्बन्ध 
मात्र नहीं होता | दो €दयो का एक दूसरे में ओत-ग्रोत हो जाना ही 
विवाह पद्धति का मूल आधार हैं | विवाह के अवसर पर वर और वधू 
का एक दूसरे के गले में माला डालने का अर्थ है, एक दूसरे का हय 
कुसुम एक दूसरे को अर्पित करना। ? 


साने गुरुजी ने विवाह के सम्बन्ध में जो कुछ अपने विचार रखे हैं, 
पण्डित श्रीमलजी महाराज ने मी विवाह के सम्बन्ध में अपने कुछ विचार 
स्पष्ट रूप मे रखे हैं। पण्डितजी महाराज ने समाज के विभिन्न अगों पर 
कितनी गभीरता के साथ चिन्तन किया था, यह तथ्य उन के प्रवचनो 
से, लेखों से और कविताओं से भली-भेंति सिद्ध हो जाता है। यहाँ पर 
प्रस्तुत प्रसंग विवाह का है| अतः विवाह के सम्बन्ध में उन के विचारों को 
स्पष्ट करना है । उन्हो ने विवाह के सम्बन्ध में एक सप्त-सूत्री योजना अथवा 
नियमावली, या विवाह पद्धति अथवा विवाह के प्रसंग पर एक-दूसरे से 
संबद्ध होनेवाले वर-बधू की सप्त-प्रतित्राएँ तैयार की है, जो इस प्रकार हैं-- 
घात प्रतिज्षाएँ : 

४ १, हम दोनों विवाह-प्रन्थी में वद्ध होने का श॒द्ध चित्त से संकत्म 
करते हैं । 

२. हम दोनो ने यह पवित्र संकल्य करने से पहले परस्पर एकदूसरे 
को भली-भेति समझ लिया है । 

३, इस दापत्य-जीवन में हम ढोनों घर्म-भाव से, त्याग-भाव से और 
सेवा-भाव से प्रवेश करने का संकल्प करते हैं | 
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्य 


९. विवाह के बाद हम दोनों पर पति-पत्नी के जीवन विकास की 
दृष्टि से तथा समाज व राष्ट्र के प्रति कर्तव्य की दृष्टि से जो उत्तरदायित्व 
आनेवाला है, उसका हमें पूरा-यूरा भान है। उस का भली-मेंति निर्वाह 
करने में हम सतत जागरूक रहेगे। 


७. हम दोनों मानते हैं कि मलतः विवाह का उद्देश्य सह-जीवन 
विकास है। अतः हम दोनों घृति और प्रीति पृवक एक-दूसरे को निभाने 
के लिए वचन-बद्ध होते हैं । 


६, हम दोनों पति-वत और पत्नीजत की पवित्र भावना से एक-दूसरे 
के प्रति मन, वचन और कर्म से हमेशा सच्चे रहेंगे । और एक-दूसरे के 
विचार और कार्य में सहायक होंगे। 


७, हम दोनों एक-दूसरे के सुख-दुख में, संपत्ति-विपत्ति में, अनुकूल- 
प्रतिकूल परिस्थितियों भे सहायक रहने का सकल्प करते हैं। ” 


पण्डितजी महाराज की डायरी में यह सप्त-सूत्री मुझे उपलब्ध हुई 
है। इन सात प्रतिज्ञाओं से यह सिद्ध होता है कि पण्डितजी महाराज ने 
सामाजिक जीवन को और विशेषतः पारिरिक जीवन को शान्त, छुखी 
और मधुर बनाने के लिए किस प्रकार का चिन्तन और मनन समय- 
समय पर किया था। पण्डितजी महाराज का यह मी विश्वास था कि 
परिवार-प्रेस का आधार अर्थ न हो कर, मानवता और एक-दूसरे के प्रति 
विशुद्ध प्रेम ही होना चाहिए। भारतीय-संस्कृति मे और विशेषतः वैदिक 
साहित्य में विवाह के सम्बन्ध में उस के नियम व उपनियमों की जो 
रचना की गई, वह अन्यन्न उपलब्ध नहीं होती। जैन-धर्म और जैन- 
सस्कृति अत्यन्त निवृत्तिवादी होने से उस में इस प्रकार का विचार कुछ 
भी नहीं किया गया था। परन्तु उत्तरकालीन प्रन्यों में इस विपय में 
कुछ लिखा अवश्य गया है, पर वह भी व्यवस्थित नहीं है। 
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और उस का प्रचार और प्रसार भी नहीं हो सका। बौद्ध साहिह 
में भी विवाह के सम्बन्ध में कुछ विशेष उछेख नहीं मिलता। इस क 
अर्थ है कि जैन परपरा मे और वौद्ध परपरा में विवाह की प्रथा, एः 
पद्धति वैदिक परपरा के अनुसार ही चलती रही होगी। आज भी सपूए 
भारत में परिव्याप्त, जैन समाज में अधिकांश स्थानों पर विवाह की पद्धति 
के सम्बन्ध में कुछ भी सुधार उपलब्ध नहीं होता | कुछ जैन विद्वानों + 
अवश्य ही जैन परपरा के अनुसार विवाह पृद्धतियो की रचना की है 
पर दुर्भाग्य से उस का ग्रचार क्षेत्र अत्यन्त सीमित ही है । और जो बुद् 
विवाह पद्धति महाराष्ट्र मे रह कर मेरे सुनने में आई है, उस में इतना ही । 
कि सारी प्रथा वैदिक परपरा के अजुसार होती है, किन्तु अन्त मे दो-चा 
संस्कृत छोक जैन परपरा के बोल दिए जाते है। जिन इलोकों का उर 
समय उच्चारण किया जाता है, वे वास्तव में विवाह की मूल भावना से मे 
ही नहीं खाते | इस की अपेक्षा तो मैं यह अच्छा समझता हूँ कि पण्डि 
जी महाराज ने अपनी डायरी में वर और वधू की जो सप्तअतिज्नाएँ ६ 
हैं, उन्हे चाह करने का प्रयत्न किया जाए | पण्डितजी महाराज द्वार 
रचित सप्त-प्रतिज्ञाओं में पारिवारिकता, धार्मिकता व सामाजिकता इन 
तीनो का समावेश हो जाता है। 


विवाह के सम्बन्ध में प्रसंगवश यहाँ पर कुछ लिखा गया है। परन्तु 
हमें इस बात को भली-भोति समझ लेना चाहिए कि भारतीय-संस्कृति 
मूल में अध्यात्मवादी है। अध्यात्मवादी सस्कृति के अनुसार इन सब 
प्रथाओ एवं परपराओ का समन्त्रय करने का भी कुछ प्रयत्न क्रिया गया 
है। विवाह का आध्यात्मिक अर्थ है, शरीर पर ही प्रेम करने से सच्चा 
प्रेम नहीं होता । देह के अन्दर स्थित आत्मा को पहचान कर, उस से 
भेट करनी चाहिए। देह में रह कर मी देह से अतीत हो कर रहो। 
पति जब अपनी पत्नी को केबल भोग की वस्तु न समझ कर, देवी 
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समझेगा और पत्नी जब पति को भोग की वस्तु न समझ कर, देवता 
समझेगी, तभी दोनो मे दिव्यता प्रगट होगी। भोग और विलास से 
विरक्त हो कर, देह में रहते हुए भी आत्मा को आत्मा से जोडना, यही 
विवाह का आध्यात्मिक और मनोवैज्ञानिक अथे है। वैदिक परपरा के 
अनुधतार वित्राह के अवसर पर बर और वधू दोनों को जो अग्नि के चारो 
ओर परिक्रमा के रूप में घुमाया जाता है, उस परपरा का मूल अर्थ कुछ 
भी क्यों न रह्य हो, परन्तु उस का एक आध्यात्मिक अर्थ लिया गया है । 
उस प्रथा का आध्यात्मिक अर्थ है कि अम्नि के आसपास कदम से कदम 
मिला कर घूमने का अर्थ है--जीवन भर साथ-साथ चलना, एक दूसरे 
के साथ सहयोग करना । पति और पत्नी छुख तथा दुख में एक साथ 
रहेंगे । उन दोनो का जीवन परस्पर इतना सम्बद्ध है कि उन का उत्यान 
भी और पतन मी साथ ही साथ होगा। हमारी दीमकालीन इतिहास- 
पणपरा में अनेकों उदाहरण इस प्रकार के उपलब्ध होते है कि जब 
पतियों ने पतियों के जीवन को सम्भाल्ा है और पत्नियों ने पतियों के 
गिरते हुए जीवन का उत्थान और विकास किया है। 


आत्म कल्याण के साथ-प्ताथ जगत्‌ कल्याण की भावना रखना यह 
भारतीय समाज का और मुख्यतः जैन समाज एवं सघ का लक्ष्य रहा है। 
यदि व्यक्ति सुखी है और समाज दुखी है, तो दुखी समाज के प्रागण में 
जीवत-यापन करनेव्राल्ा सुखी व्यक्ति अपने छुख को स्थायी नहीं बना 
सकता। घम की आराधना और संस्कृति की साधना करने के लिए व्यक्ति 
में, परिवार में, परिजन में और संपर्ण समाज में शान्ति, खुख और 
आनन्दमय वातावरण की अत्यन्त आवश्यकता रहती है। क्यो कि जब 
हमारे चारों तरफ अनीति, अशान्ति और अधघर्म फैला हो, तब हमारी 
नीति, शान्ति और घम सफल नहीं हो सकते | मुझे जो कुछ आध्यात्मिक 
अनुभूति का सुख मिला हो, उसे में अपने तक ही सीमित न रख कर 
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संप्र्ण समाज में वॉठ दूँ, यही मेरी सामाजिकता है | में समझता हैँ, व्यक्ति 
सीमिन भी है और असीम भी। जब व्यक्ति अपने में सकुचित होता 
चला जाता है, तब वह समाज से कट कर, परिवार से अलग हो कर 
और परिजनों से एथक्‌ हो कर एकाकी पड जाता है। परन्तु जब व्यक्त 
विशाल बनता चला जाता है, तब वह अपने परिवार और परिजन तक 
ही सीमित नहीं रहता, वल्कि अपने आसपास में रहनेवाले पडोसियों के 
जीवन में भी इस की अभिरुचि जाग्रृत हो जाती है। पश्चुश्त्ति से ऊपर 
उठ कर मानव दृत्ति और अन्त मे देव बत्ति अपने मे विकसित करना 
ही मानव मात्र का लक्ष्य है। यह्द बृत्ति तमी संभव है, जब व्यक्ति 
केवल अपने ही छुख-दुख की वात न सोच कर परिजन, पखार और 
समाज के सुख-दुख की बात सोचना ग्रारंभ करता है। 


यहाँ पर प्रसग के अनुसार मुझे याद आ रहा है-- आप जानते हैं कि जब 
एक कुत्ता भी कहीं बैठना चाहता है, तब बैठने से पूवे वह अपने पैरों से 
अपने आसपास की जमीन को साफ कर लेता है और उतनी साफ जमीन 
से सतुष्ट हो कर बैठ जाता है। परन्तु एक सच्चा इन्सान इतने में सतुष्ट 
नहीं होता | वह आवश्यक समझता है कि मेरी पूरी श्लोपडी साफ हो। 
जो इससे भी अधिक विकसित हैं, वे यही सोचते हैं क्रि केवल अपनी 
ही झोपडी को माफ करने से क्‍या होता है? यदि श्षोपडी के आसपास 
मल्मूत्र की गंदगी पडी रही, तो इस झोपडी की सफाई का कुछ भी अर्थ 
सिद्ध नहीं होता | जो और अधिक विकसित होते हैं, वे सोचते हैं कि 
झोपडी के आसपास की सफाई से ही समस्या का हल नहीं है। समग्र 
ग्राम या नगर स्वच्छ और पवित्र करना होगा। यदि ग्राम और नगर की 
गली, पथ और बाजार गढगी से भरे रहते है, तो यद्द हमारी सामाजिकता 
का एक भयंकर ढोप ही होगा। इस प्रकार मनुष्य धीरे-धीरे विकास कर के 
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अपनी परिधि से बाहर निकल कर समाज और राष्ट्र की उवैर भूमि में 
अपने अच्छे संस्कार के बीज बोता चला जाता है। 


सभी खुखी हों: 


मैं समझता हूँ, और मैं ने देखा है कि पण्डितजी महाराज ने अपने 
कुछ बिखरे हुए निबन्धों में और अपने द्वारा लिखित डायरियों में इस 
* पडैसी धर्म” की ओर भी सूत्र रूप में अपने विचारों को सुन्दरता के 
साथ अमभिव्यक्त किया है- 


१, “ समी व्यक्ति समाज नहीं होते । प्रत्येक का स्वभाव, व्यवहार 
और चारित्र्य मिन्न होता है । अतः पडौसियों के रूप में आप का अलछग- 
अलग ग्रकार के व्यक्तियों से संपर्क आता है। पडौसी सद्भाग्य से अच्छा 
मिला तब तो ठीक ही है। कदाचित बुरा व्यक्ति या पडाौसी आप को 
मिल जाए तब भी आप को उस के साथ प्रेम का व्यवहार कर के अपनी 
भलाई से उस की बुराई दूर करनी चाहिए। 


२. यह तभी सभव है, जब हम इस तथ्य को सदैव ध्यान में रखें 
कि हमारा पडैसी भी एक साधारण मनुष्य है, जिस में गुणों के साथ 
कुछ अवगुण भी हो सकते हैं | साथ ही यह भी नहीं भूलना चाहिए 
कि आपका पडौसी भले ही मजदूर या किप्तान वग में से क्यो न हो और 
आप स्तरयं अच्छे व्यापारी या अधिकारी ही क्‍यों न हो, फिर भी आप 
एक पडीसी के नाते उस व्यक्ति के साथ प्रेममय व्यवहार ही करें । तभी 
आप अपने समाज में एक अच्छा पडौसी होने का अधिकार पा सरकेंगे। 

३ अच्छा पड़ोसी बनने के लिए दो गरुणो की अत्यत आवश्यकता 
है। सहिष्णुता और उदार भावना। पडौसी की कडवी वात को भी जब 
आप एफ मधुर मुस्कान के साथ चुपचाप सह लेते है, तब उस की 
दृष्टि मे आप का सम्मान और सत्कार पहले की अपेक्षा अधिक वढ जाता 
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हैं। आप के इस अधिक मधुर व्यवहार से कैसा भी वाचाल परासी 
आप को क्यो न मिला हो, उस की कैची जैसी चलनेवाढी जवान आप 
के सामने अनायास ही बन्द हो जाती है। फिर भविष्य मे वह किसी भी 
अवसर पर आप की अवगणना नहीं कर सकता ! 

४. अपने पडोसी के साय, जिस के घर की दीवार हमारे घर के 
साथ लगी हुई है, अत्यन्त सावधानी से रहना आवश्यक है| यदि 
पडौसी हमारा मित्र वन कर रहता है, तब तो हमारा स्वयं का परिवार 
भी संस्कारी वना रह सकता है | यदि हमारे पडौसी ने हमारे विद्ेप 
और घृणा के विरोध में प्रतिक्रिया के रूप में विदेप और घृणामय वातावरण 
बना दिया है, तव हमारे परिवार की संस्फकारिता को भय और खतरा 
वैदा हो जाता है। उस के लिए आवश्यक है कि आप अपने पडाँप्ती से 
सदा एक जैसा व्यवहार रखे। यह न हो कि आप के घर पर आनेवाला 
पडोत्ती आप के दुब्येबहार से अपने साथ बुराई लेकर अपने घर छोटे । 
यदि ऐसा होता है, तो में समझता हैं कि आप में अच्छा पद्ैस्ती हो कर 

रहने की योग्यता और क्षमता नहीं है। 

७. अपने आस-पास के पशैसियों के साथ, भले ही वे किसी भी 
परपरा के और पथ के क्यों न हो, सत्र के साथ स्नेह, सदूभाव, सहालु- 
भूति, सहयोग और सहकार की भावना रखना अच्छे पडौसी के धर्मों में 
परम आवश्यक है। आप अपने पश्ैसियों के छुख में ही नहीं, उन के 
दुख में भी और प्रतिकूल परिस्थिति में मी उन का हाय वँँठानें के लिए 
सदा तैयार रहे । क्यो कि पडौसी के नाते आप अपने पडौसी की छोटी 
मोटी सहायता करते है और विपम स्थिति में उसकी उलझी समस्याओं को 
सुलझाने का प्रयास करते 6 आप अपने कर्तत्य का पालन तो करते 
ही हैं, आर आप का पशैसी इस कर्तव्य-पयालन की भावना से प्रभावित 
हुए विना नहीं रह सक्रता | इतना ही नहीं, अपने पड़ोसी की छुविधा 
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और असुविधा का भी बडी सजगता के साथ ध्यान रखना मनुष्य का 
एक परम कर्तन्य ही नहीं, सामाजिकता भी है । 

६. पश्येप्तियों की भावना का समुचित आदर करना, उन से नम्रता 
से पेश आना, हर समय उन की सहायता करना, उन के छुख-दुख में 
हाथ बेंटाना, उन के गुणो की समुचित प्रशंसा करना और किसी भी 
प्रसंग पर उन की नुक्ता-चीनी न करके प्रेम के साथ एवं मधुरता के साथ 
उन की भूलों की ओर सकेत करना--आप अपने इन्ही गुणों से अत्यत 
प्रिय पडौसी प्रमाणित हो सकते हैं। पडौसी सुख और दुख दोलनों में 
हमारा साथी है| ! 

आपने देखा कि, पण्डित श्रीमलजी महाराज ने अपने जीवन काल 
में समाज, व्यक्ति और परिवारों के सम्बन्धो का कितनी सूक्ष्मता के साथ 
निरीक्षण और परीक्षण किया था। निःसन्देह उन के ज्ञान की परिधि 
केवल शात्रोतक ही सीमित नहीं थी। उस से भी आगे वढ कर उन 
के ज्ञान की परिसीमा व्यक्ति, परिवार और समाज तक भी प्रवेश पा 
चुकी थी। हम ने जो कुछ सीखा है और जो कुछ पढा है, उस सव का 
प्रयोग और उपयोग करने के लिए समाज एक प्रयोग-भूमि रही है। 
महावीर और बुद्ध ने और इस युग के गांधी ने अपने मनोमन्यन से तथा 
अपने वर्षों के अनुभव से जो कुछ सिद्धान्त और विचार स्थिर किए थे, 
उन सब का प्रयोग और उपयोग उन्हों ने समाज और राष्ट्र के धरातल 
पर ही किया था। हमें इस बात को कमी भूलना नहीं चाहिए कि 
मानव की घरती से उत्पन्न होने वाले सिद्धान्त, घरती पर रहनेवाले मानवों 
के लिए ही होते हैं | जो व्यक्ति अपने विकास के लिए, व्यक्तिगत उत्पान 
के लिए प्रयत्न करता है, किन्तु परिवार, समाज एव राष्ट्र की उपेक्षा 
करता है, तब उसका यह विकास और उत्थान मानव की भूमिका न 
हो कर, दानव की भूमिका और पश्ञु की भूमिका ही कहा जाएगा | मुझे 
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यहाँ पर ईसा के जीवन के एक मधुर संस्मरण का स्मरण हो आता है- 
एक वार ईसा के पास एक तरुण व्यक्ति आया और उन का अमिव्ादन 
कर के बोला, “मैं आप के पास आप का शिष्य बनने की भावना ले 
कर आया हूँ |” ईसा ने उस युवक की ओर सौम्य दृष्टि से देख कर 
पूछा, “ क्या तुम अपने परिवार और परिजन के सभी सदस्यो को प्रेम 
करते हो ? ? युवक ने छढता के साथ कहा, “ अवश्य ही, मेरे घर में मेगा 
सभी के साथ प्रेम है और सभी का मेरे साथ ग्रेम है। ” तब ईसा ने उस 
तरुण से दूसरा प्रइन पूछा, “क्या तुम्हारा उन पडौसियों के साथ भी 
प्रेम है, जिन के घर की दीवार तुम्हारे साथ सटी हुई है और जो वर्पों से 
तुम्हारे पडीस में रह कर तुम्हारे जैसा ही जीवन यापन कर रहे है? ' 
युवक ने अब की वार कुछ शिथिल स्पर में उत्तर दिया, “ हाँ, मेरा प्रेम 
अपने पडौसियों के साथ अवश्य है। परन्तु एक पडैसी के साथ जिम 
के घर का दरवाजा ठीक मेरे घर के दरवाजे के सामने हैं, उस के साथ 
मेरा प्रेम नहीं है | क्यो कि में उस से घृणा करता हैँ और वह मुझ से 
घृणा करता है ।” ईसा ने मुस्करा कर कहा, “ तब में तुम्हे अपना भिष्य 
नहीं बना सकता | जरा विचार तो करो, में तुम्हारी जाति का नहीं, प्रान्त 
का नहीं, तुम्हारे ग्राम या नगर का नहीं हैँ, और तुम्हारा पडौसी भी 
म नहीं हूँ, फिर भी तुम मुझ से प्रेम कर के मेरा शिष्य बनना चाहते 
हो । पर याद रखो, जो व्यक्ति अपने पडीसी से प्रेम नहीं कर सकता, 
वह मेरा शिष्य बन कर मुझ से प्रेम कर सकेगा, इस में मुझे भारी सन्देह 
हैं। जाओ, अपने घर लौट जाओ और पहले अपने पडीसी से प्रेम करना 
सीग्व लो। जो व्यक्ति अपने पडौसी से प्रेम करने में सफल होता है, 
वही व्यक्ति प्रेम के पथ पर आगे वढ कर समाज, राष्ट्र और विश्व को 
अपने प्रेम का अमृत प्रदान कर सकता है।” ईसा के इस कबन में 
कितना सत्य है | 


छद् पे, मनि श्री श्रीमठजी महाराज 


पन्‍्थवाद से दूर : 


पण्डित श्रीमलजी महाराज के विचार कितने उज्ज्वल, कितने उद्यात्त 
हैं। उन का यही विचार था कि सम्भदायय और पन्‍्य तथा जातीय भावना 
भी अखण्ड सानव समाज को खण्ड-खण्ड में विभक्त कर डालती है। वे 
अपने उपदेशों में, अपने लेखों में और अपनी कविताओं में सम्प्रदाय, 
पन्‍य, दलबन्दी और कटुतामय जातीय बाद का सदा विरोध करते रहे 
थे। मैं यहाँ पर उन के द्वारा लिखित उन्हीं के निवन्ध में से कुछ अश 
अपने प्रेमी पाठकों की जानकारी के लिए उद्धृत करता हैँ, जिस से 
पाठक पण्डितजी महाराज के विचारों को ठीक रूप में समझ सकें ) 

१. “जब हम सम्रदाय, पन्‍थ एवं जातीय भावनाओं से ऊपर उठ कर 
निषक्ष दृष्टि से घोचते हैं, तब यह स्पष्ट होता है कि धर्म साम्रदायिक 
अभिनिवेश्ञों, साम्रदायिक परंपराओ एवं साम्प्रदायिक क्रियाकाण्डो में ही वेद 
नहीं है। यह सब घर्म के साधन हो सकते है। वस्तुतः धर्म-समभाव को 
जीवन में साकार रूप देना और व्यवहार में लान। है । जिस परंपरा मे, 
मान्यता में, धारणा भें या क्रिया-क्ाण्ड भें समता के स्थान में विषमता के 
दर्शन होते हैं, जिस के द्वारा समाज और सच में विषमता का वातावरण 
फैलाया जाता है, वह कदापि धर्म नहीं है। धर्म कमी भी घृणा 
करना नहीं तिखाता, एक दूसरे का तिरस्कार करना नहीं सीखाता, 
संघ में मेद करना नहीं सिखाता । धर्म की एक ही सीख है, शिक्षा है- 
सब के साथ मैत्रीमाव रखो, सब्र से प्रेम करो, सत्र का आदर करो और 
मेद में भी अमेद दृष्टि रखो । 

२. व्यक्ति के सामने परित्रार, परिजन, समाज, जाति, प्रान्त, देश और 
भाषा आदि का रूप केवल व्यवहार चलाने के लिए एवं अहिंसा, सहिष्णुता 
और समता को आगे बढाने के लिए हैं। व्यक्ति के पास दो तरह की 
शक्तियाँ ह--विचार शक्ति और आचार शक्ति। विचार, व्यक्ति के 


व्यक्तित्व, कृतित्व, जीवन ट्फ 


मानसिक चिन्तन का फल है। चिन्तन की कोई सीमा नहीं है। व्यक्ति 
विचार की अपेक्षा प्राणी के साथ समभाव रख सकता है । परन्तु आचार 
की शक्ति सीमित है। व्यक्ति चाहते हुए मी अपने सप्ृणे विचारों को 
पृणेतः व्यवहार में नहीं छा सकता। आचार के क्षेत्र में वह धीरे-धीरे 
आगे बढता है। इस लिए सत से प्रथम वह साधना मेद से प्रारंभ करता 
है और धीरे-धीरे अभेद की ओर बढता है। क्यों कि उसका लक्ष्य भेद 
से अमेद की ओर बढने का है। अथवा यह कहिए कि वह पारिवारिक 
आदि घेरो तक सीमित समभाव को ग्राणी-जगत्‌ तक जोड देता है। 
तब केवल एक परिवार ही उस का अपना नहीं रहता, वल्कि साश 
संसार ही उस का अपना हो जाता है। 


३. समभाव का साधक अपने आप को किसी पस्वार, समाज, 
सम्प्रदाय एवं पन्‍य विशेष में वॉध कर नहीं रखता, वह संपूर्ण विद्व को, 
समस्त प्राणी-जगत्‌ को अपने ही रूप में देखता है। परिवार, समाज 
और सम्प्रदाय आदि तो उस के लिए पाठशाला है। जैसे विदार्थी 
प्रारम में प्रथम श्रेणी से अपना अभ्यास प्रारम करता है और विकास 
करते-करते एम. ए. और पीएचू, डी. तक आगे बढ जाता है, वैसे ही 
साधक भी पहले-पहल परिवार एवं प्म््रदाय से अपनी साधना प्रारभ 
करता है, और समभाव की साधना को परिवार, समाज, सघ और राष्ट्र से 
आगे बढाते-बढाते विश्व-त्यापी वना देता है। फिर मी वह एक स्थान 
विशेष में रहते हुए भी सप्रृण विश्व का हो कर रहता है। वह अपने 
पास रहने वाले व्यक्ति को ही नहीं, समग्र विश्व के समस्त व्यक्तियों 
को ही अपना मानता है | वह जो कुछ सोचता है, जो कुछ कहता है 
और जो कुछ करता है, वह किसी व्यक्ति विशेष अथवा संम्रदाय विशेष 
के लिए नहीं, प्रत्युत ग्राणी जगत के हित के लिए करता है, जन-जन 
के कन्याण के लिए करता हं | 


४८ पे. मुनि श्री श्रीमलजी महाराज 


पण्डितनी के हारा लिखित निबन्धों में सम्रदाय और पन्‍्थ के सम्बन्ध 
में जो विचार अमिव्यक्त किए गए हैं, वे वस्तुतः उन के गमीर चिंतन 
का और गहन अनुभव के ही प्रतीक हैं। वे स्वय सी एक सम्प्रदाय 
विशेष में ही आवद्ध थे, परन्तु प्रारम से ही उन का पवित्र मन और 
उन का पावन-पुनीत विचार उन के अंतरग में पंथवाद और सम्प्रदायवाद 
का विद्रोही रहा था। और जीवन के अन्तिम क्षणों तक उन्हों ने समय- 
समय पर अपनी वाणी के द्वारा, अपनी लछेखनी के द्वारा और अपने 
व्यवहार के द्वारा, यद्द प्रमाणित कर दिया कि भले ही उन का जीवन 
किसी सम्प्रदायविशेष से संबद्ध रह्म हो, परन्तु उन की अन्तरग आत्मा ने 
इस को कदापि स्वीकार नहीं किया। 


च्यक्ष्तित्व, ऋतित्व, जीवन ड 8९ 


समाज ओर संस्क्रति 


कु 


आज संस्कृति शब्द की साहित्यिक क्षेत्र में जो विविवर प्रकार की 
परिभाषा और व्याख्या की जा रही है, वह वस्तुतः संस्कृति शब्द को 
नहीं बढाती है, वल्कि उस की लोकप्रियता की ओर भी संकेत करती 
है। सस्कृति और सस्कार दोनो शब्दों का एक ही अर्थ है। संस्कार 
शब्द के स्थान पर परिष्कार शब्द का भी प्रयोग किया जा सकता है। 
परन्तु यह सत्र कुछ होते हुए भी मेरे अपने विचार मे संस्कृति की उस 
सरिता को जो अपनी मंद-मद गति से और कभी-कभी अपनी ठफ़ानी 
गति से अपने उद्‌गम स्थान से लेकर अपने लक्ष्य-त्रिन्दु महासागर में 
मिलने तक निरन्तर प्रवाहित रहती है। इसी लिए में कहता हूँ कि 
सस्कृति की सरिता शब्दों में वॉच कर रख सकना कठिन है। सस्क्ृति, 
संस्कृति है, वह एक की हो कर भी अनेक की है, और अनेक की हो 
कर भी एक की है। गंगा का विमल जल उसी का है, जो उसे अपने 
पात्र मे भर सके। परन्तु ध्यान में रहे कि गंगाजल उतना ही नहीं है, 
जितना किसी व्यक्ति ने उसे अपने पात्र में भर लिया है। सत्य यह 
है कि जो कुछ उस ने अपने पात्र में भरा है, गगा की जलराशि उस 
से कहीं अधिक त्रिदाल और व्यापक है । 


ज्‌० पं. मुनि श्री श्रीमलजी महाराज 


परम 8 की + 2३, 


संस्कृति की परिभाषा : 


यही सत्य संस्कृति के सम्बन्ध में भी लागू होता है। संस्कृति अपने 
आप में एक अखड वस्तु होते हुए भी, उस के प्रूव॑ हम कोई 
विशेषण लगा देते हैं, जैसे एशियाई-संस्कृति, यौरुपीय-सस्कृति। उस 
से भी अधिक हम संस्कृति के और छोटे-छोटे विभाग वना सकते हैं, 
जैसे भारतीय संस्कृति-और उस में भी जैन-सस्कृति, बौद्ध-सस्कृति, 
वैदिकसंस्क्ृति। परन्तु मेरे विचार में भारतीय-संस्कृति में इन तीनो का 
समावेश समत्वय की बुद्धि से बडी सुन्दरता के साथ किया जा सकता 
है। यह भी सत्य है कि भारतीय-संस्कृति विद्थ-सस्कृति से मिन्न नहीं 
है। संस्कृति शब्द में ही विरोध और भेद का भाव समाप्त हो जाता है। 
संस्कृति मनुष्य के उत्थान की क्रिया है। वह जीवन का एक अविरोध 
सत्य है। और उसे प्राप्त करने के लिए ही विश्व के सभी राष्ट्र प्रयत्न- 
शील हैं। जब हम संस्कृति के साथ भारतीय शब्द जोडते हैं, तब उस 
का विशिष्ट अर्थ होता है कि हम उस संस्कृति की बात करते हैं, जो 
भारतीयों के द्वारा किए गए उन सभी प्रयत्नों को, जो विश्ववन्धुत्व, 
विश्वव्यापी मानवता और विश्ञुद्ध आध्यात्मिकता की दृष्टि से किए गए हो । 
सीबी-सादी भाषा में और सरल वाक्यों में यदि भारतीय-सस्क्ृति का सार 
देने का प्रयत्न किया जाए, तो उस का अर्थ यही होगा, मारत के जन- 
जन के मन-मन में जो विचार और आचार के सुन्दर सस्कार हैं, जो अभी 
तक भव्यक्त थे, उन अव्यक्त तत्वो को व्यवस्थित रूप में अभिन्यक्तित 
देना। विचार की अभिव्यक्तित आचार में होती है और आचार की 
अभिन्‍यक्ति विचार में परिलक्षित होती है। हम जो कुछ अन्दर में है, 
वाहर में उत्त का वैसा ही ग्रतितिंव पडता है। मनुष्य का वाह्य जीवन 
और उस के जीवन का आन्तरिक पक्ष समन्वित और सन्तुलित रहना 
चाहिए। स्वभाव की गभीरता और मन की समता संस्कृति के अन्तिम 


च्यक्तित्व, कृतित्व, जीवन ण््‌ 
कल पक 


पाठो में से एक हैं। और यह समस्त विश्व को वश में करने वाली और 
समग्र-जन चेतना को एक सूत्र में वान्ध देने वाली शक्ति है। 


संस्कृति और सभ्यता : 


एक बात ध्यान में रहे, संस्क्ृति और सभ्यता में अन्तर है। सम्यता 
को अग्रजी में ०७४॥2०४४०० कहा जाता है, और संस्कृति वह है, जिसे 
अग्रेजी में ०णाण० कह्य जाता है। सभ्यता और संस्कृति, क्या परस्पर 
दोनो असम्बद्ध है अयवा दोनो परस्पर सम्बद्ध है? इस विवादसस्त प्रश्न के 
सम्रन्ध में विभिन्न देशो के विभिन्न विचार रहे हैं और रह सकते है| परन्तु 
इतना सत्य अवश्य है कि सभ्यता और संस्कृति दोनो एक नहीं हो सकते। 
संस्कृति हमारे जीवन का विचार पक्ष है और मेरे विचार में हमारे जीवन 
का आचार पक्ष भी हमारी संस्कृति में समाहित हो जाता है। सम्यता का 
अर्थ ह- समाज की बाह्य रचना जिशिष, जिस में वेप-भ्रया, भाषा और हमारे 
दैनिक जीवन का व्यवहार समाविष्ट हो जाता है। जहों संस्कृति रहती है, 
बहा सभ्यता रहेगी ही । किन्‍नु सम्पता रहती है, वहाँ संस्कृति अनित्रार्य 
रूप में रहे, यह आवश्यक नहीं है। संस्कृत व्यक्ति सभ्य होता ही है, 
परन्तु सम्य व्यक्ति संस्कृत हो मी सकता है और नहीं मी हो सकता। 
जब हम संत्कृति का अर्थ संस्फार करते हैं, तब प्रश्न खडा हो जाता है 
कि संस्कार म्सि का ? इस गश्व के उत्तर में यही कहा जा सकता है 
कि व्यक्ति का सत्कार, समाज का संत्कार और समग्र राष्ट्र का संस्कार । 
सम्रूण समान के घटक समग्र व्यक्तियों का जीवन यदि सस्कारित हो 
जाता है, नो यह सम्ृण समाज का ही सस्कार हो गया। और समूर्ण समाज 
का संच्कार ही समस्त राष्ट्र का संस्कार है। उस प्रकार सम्कृति का मूल 
स्नोत॑ व्यक्ति से प्रारम हो कर यह घारा बीरे-बीरे आगे बढ़कर, परिवार 
और समाज में से हों कर सम्ण राष्ट्र और विश्व में परिव्याप्त ह| जाती है। 


ण्र्‌ पं. सुनि श्री श्रीमलजी महाराज 


संस्कृति के सम्शन्ध मे पण्डितजी महाराज ने अपनी एक डायरी में 
लिखा है, “ संस्कृति शब्द का उद्गम सस्कार राच्द से हुआ है। संस्कार का 
अर्थ वह क्रिया है, जिस से वस्तु के दोप दूर हो कर वह शुद्ध वन जाती 
है। व्यक्ति समाज और राष्ट्र का सशोधन एव सस्कार करता है। जीवन 
की उस शक्ति को सस्कृति कहा जाता है| सस्कृति हमारे जीवन मे से 
ही अगट होती है। सस्क्ृति का प्रयोजन भी जीवन के लिए ही है। 
भानव जीवन में ही सस्कृति साकार रूप मे प्रकट होती है | आज तक किसी 
भी भानवेतर प्राणियों में सस्कृति उत्पन्न हुई हो, यह संभव नहीं है। इस 
अपेक्षा से संस्कृति मानव जीवन का ही एक प्रगतिशील तत्त्व है। सस्कृति 
और सस्कार, हम कुछ भी क्यों न कहे, किन्तु हमारे जीवन को उज्ज्ल 
बनाने की जो कला हमें ग्राप् हुईं है, वही हमारी सस्क्षति है | 


संस्कृति के विकास में योगदान : 


भानव जीवन का आदर सस्कृति है | इस आदी रूप को ग्राप् 
केने के लिए जिन छोगो ने प्रयत्न किए हैं, उन्हों ने सस्कृति के 
निर्माण में योग दिया है | वर्तमान समय में एक व्यक्ति का दूसरे व्यक्ति 
से विरोध, एक जाति का दूसरी जाति से विद्वेप, एक देश का दूसरे देश 
से युद्ध, हमारे गिरोधात्मक भाशे का ही परिचायक है। इन विरोधो को 
तेल देने वाले छोग और इन बिरोधों को सफल बनाने वाले आज 
विशञान युग के अबख-शत्र॒निश्रय ही हमारी मानवतावादी 
सें्ृृति के लिए घातक हैं। सस्कृति का उपाप्तकऊ समग्र मानव- 
जाति में विख्जन्धुत्त भावना का ही दर्शन करता है| यदि 
विश्व के मानव अपने ही हृदय में रहने वाले वन्धुत्त भाव को न देख 
सके, उसे मनुष्य कहलाने का अधिकार नहीं । मनुष्य-मनुष्य के वीच देश, 
जाति, वर्ण और रग किसी भी प्रकार का भेद संस्कृति को स्वीकार नहीं है। 


व्यक्तित्व, रतित्व, जीवन 


संस्कार का मन से गहरा सम्बन्ध होता है। मन के सस्कृत होने 
पर आचरण भी संस्कृत हो जाता है। उस की अर्थ यह है कि हम जो कुछ 
अपने अन्दर में हैं, वैसा ही हम वाहर में प्रकट होते हैं। हमारी संस्कृति 
का अर्थ है कि हम समाज रूपी सरोवर में इसी प्रकार निर्लिप्त रहे, जि 
प्रकार सरोवर में कमल | कमल अनासक्ति का प्रतीक है | मनुष्य को 
अपना जीव्रन कम के समान बनाना चाहिए, जो जल में रहकर मी 
जलकणों से अलिप्त रहता है| कमल पंक में उत्पन्न होता है, इसी लिए 
उसे पकज भी कहते हैं। पंक में कोई सौंदर्य नही होता, किन्तु उसी से 
उत्पन्न पकज को देख कर मनुप्य का मन प्रसन्न हो उठता है | हमारे 
साहित्य में इसी अभिग्राय को ले कर कहा गया है मर भारतीय-सस्क्ृति का 
मुख्य प्रतीक कमल ही हो सकता है। ” 


शील ओर संस्कृति : 


संस्कृति को समुज्ज्वल बनाने के लिए मनुष्य में शील की बडी 
आवशस्यकता है | शील ही मनुप्य का भेदक तत्त्व है | शील हीन मनुष्य 
में और पश्चु में किसी भी प्रकार का अन्तर नहीं रहता । यह शील 
मानव जीवन की कसौटी है, जिस पर मानव जीवन के खरेपन और 
खोटेपन को परखा जाता है | शील हमारे विकास का मूल आधार 
है | मानव जाति के प्रारम से लेकर आजतफऊ के इतिहास में मानवी 
मन की उद्दयाम वृत्तियों को संयमित करने के लिए, यदि कोई नियम सफल 
हुआ है, तो वह शील ही है । शील शब्द बहू व्यापी, अनेऊ अर्थी में, 
विज्न के विभिन्न साहित्य में प्रसार और प्रचार पाता रहा है । वैदिक- 
सस्कृति में यह पॉँच यम के राप मे प्रसिद्ध है। वीद्ध-संस्कृति में यह 
पचशील के रूप में विग्ब-विख्यात हो चुका है । और जैन-सस्कृति मे 
यह युग-युग से पॉच महात्रत के रूप में प्रतिष्ठित हो चुका है। बस 


स् प॑. मुनि श्री शीमठजी महाराज 


प्रकार यम, महात्रत और शील मानव जीवन के विकास के लिए अत्यन्त 
उपयोगी हैं । शील से हमारी सल्कृति का सम्बन्ध आज से नहीं, प्रारम्भ 
से ही रहा है। शील शन्य सस्क्ृति संस्कृति नहीं, वह सम्यता ही कही 
जा सकती है | आत्मा के सम्बन्ध में तथा उत् के विमिन्न इश्टिकोणों के 
सप्वन्ध में भी विचार करना पडता है। सस्क्ृति के मुख्य रूप में दो ही 
मेद हो सकते हैं-- मौतिकवादी और अध्यात्मवादी । मौतिकवादी सस्कृति 
का प्रसार यूरोप में अधिक हुआ है, जब कि अध्यात्मवादी सस्क्ृृति का 
पूल भारत में और एशिया में व्याप्त होकर, आज विद्धव्यापी रूप लेने 
की तैयारी में है । इस का कारण यह है कि भारतीय घर्म और दर्शन के 
अनुसार सस्क्ृति हमारे अन्दर ही उत्पन्न होती है | हमारा विचार और 
आचार ही संस्कृति बन जाता है। इस के विपरीत यूरोप में विचार का 
और आचार का किसी भी प्रकार का समन्वय दृष्टि गोचर नहीं होता । 
यूरोप में विचार विचार है, और आचार आचार है । डार्विन और छामार्क 
ने एक्र विकासवादी संरक्षति को भी जन्म दिया था। विकासवाद का यह 
पिद्दान्त है कि आज के मनुष्य का विकास उसके पूर्वज बन्द्र में से हुआ 
ह। उन लोगो का तक है कि मनुष्य और बन्दर की आदत, स्वभाव और 
क्रिया कलाप में बहुत-कुछ समानता है । लामार्कब्रादी और डार्विनवादी 
सस्‍्कृति के अनुसार मनुष्यत्व अन्दर की वस्तु नहीं, बाहर की वस्तु 
है। परन्तु भारतीय सस्कृति कहती है, मनुष्य अतीत में भी मतुप्य था, 
वर्तमान में भी मनुष्य है और अनन्त भविष्य में भी मनुष्य ही रहेगा। 
भारतीय-सस्कृति शरीर पर केन्द्रित न होकर आत्मा प्र ही केन्द्रित 
होती है। इस के विपरीत डार्विन और छामार्क की सस्कृति शरीर पर 
और उस के भौतिक उपकरणो पर स्थिर होती है। यही कारण है कि पूर्व 
और पश्चिम की सस्क्ृति में मेल नहीं वैठ पा रहा है । क्यों कि भारतीय 
सर्कृति अन्दर की ओर देखती है और यूरोप की संस्कृति वाहर की 


व्यक्तित्व, कतित्व, जीवन प्त्ज 


ओर | जो व्यक्ति अथवा जो जाति अपने विखरे हुए सौंदर्य को एवं 
माधुर्य को व्यवस्वित एकत्रित करने की कला नहीं जानती, बह अपने 
जीवन की घरती पर कभी भी सस्कृति के कल्प-इक्ष को जंकरित, पछ॑नित 
और पुष्पित नहीं कर सकती। भारतीय-सस्कृति और विश्व की अन्य 
सस्क्ृतियों में एक दूसरा भी मौलिक मेद है। भारत के वाहर की अन्य 
संस्कृतियाँ ण्क़ान्त मेद मूलक हैं, या एकान्त अमेद मूछक। यदपि 
भारत में भी कुछ परपराएँ एकान्त मेद और एकान्त अमेद का प्रचार 
और प्रसार करती रही हैं, तथापि अपने मूल रूप में भारतीय-सस्क्ृति भेद 
में भी अमेद को और अमेढ में भी मेठ को लेकर ही आगे बढती है | हमाय 
जीवन न एकास्त मेद-बाद में प्रगतिशील हो सकता है, न एकान्त अमेदवाद 
में ही | जीवन का प्रशस्त और शान्तिमय मारे यही है कि हम सत्र 
अतिवादों को छोडकर मध्यमवाद को ही स्वीकार करें। मध्यमबाद ही 
अमेकान्तवाद, समन्‍त्रयवाद और अपेक्षाबाद का मूलभूत आधार बिन्दु 
है। व्यक्ति हो, समाज हो अथवा राष्ट्र हो, जहाँ कहीं भी हमें स्धर्ष, 
इन्द्र और वैमनस्य दइश्टिगोचर होता है, उत्त सब के मूल में यह अति- 
वाद ही है | 


संस्कृति का मूल मध्यम मागे : 


जैन संस्कृति का मध्यम-बाद ही समग्र समत्याथों का एक मात्र 
समाधान हो सकता है। एकान्त क्रियावाद और एकान्त जानदाद से कभी 
किसी की वन्वन-मुक्ति नहीं हो सकती । एक्कान्त क्रिया के हृठ को छोट 
कर और एकान्त आग्रह को दूर कर, जब हम ज्ञान और क्रिया का 
सन्तुलित समन्‍्त्रय कर के जीवन की साधना पग्रारभ करते है, तव हमाग 
जीवन पावन और पवित्र वन जाता है। कभी भी किसी को भी ण्कान्त- 
वाद और अतिवाद से जीवन की उपलब्धियों श्राप्त नहीं हो सकती। 


ध्द पं. मुनि क्री श्रीमलजी महाराज 


यह एक हमारी संस्कृति का विशिष्ट आदश है कि वह अतिवाद को 
छोड कर मध्यम मार्ग को स्वीकार कर के ही अग्रसर होती है। मुझे 
यहाँ पर एक रूपक याद आ जाता है। एक व्यक्ति जब वीणा वजाने 
बैठता है, तब उस में से संगीत की मधुर खवर लद्रियों फूट निकलती है, 
जिस को सुनकर सृष्टि का कण-कण आनन्द में डोलायमान हो जाता 
है। परन्तु प्रश्न है, वीणा में से मधुर स्वर लहरी कब निकलती है। जब 
की बीणा के तार न अयन्त ढीले हो और न अत्यन्त कसे हुए हो । यदि 
तारो में ढीलापन होगा तो भी चीणा से स्व॒र॒निकलने वाला नहीं है। 
यदि उसे अत्यधिक कस दिया जाए, तब भी उस में से संगीत की माधुरी 
के स्वर नहीं निकल सकेंगे । वीणा के तारों में कुछ छूचक भी चाहिए 
और कुछ कसक भी चाहिए। हमारे धर्म, सस्कृृति और जीवन की भी 
यही स्थिति है। जीवन को यदि अधिक खींच कर बाँध दिया जाए अथवा 
उसे विल्कुछ दीछा छोड दिया जाए, तो उस में से बीतराग भाव की 
मघुर स्वर लछहरी कभी भी प्रगठ नहीं हो सकती। वीतराग भाव और 
सममभाव हमारी संस्कृति की आदि में, सध्य में और अन्त में सर्वत्र 
परिव्याप्त है। हमारी सल्कृति इस वीतराग को और समभाव को जन 
जीवन में उतारने का समनन्‍्त्रयवादी दृष्टिकोण उपस्थित करती है, जिस मे 
दो अन्त-बिन्दुओ को छोड कर एक मध्य-विन्दु पर ही आना पडता है। 
दार्थनिक युग में इस बात का संघर्ष था कि आत्मा नित्य है अथवा 
अनित्य। दोनों पक्ष अपनी ओर से तर्क प्रस्तुत कर के अपने-अपने पक्षों को 
परिपुष्ट कर रहे थे। वेदान्त एक्ान्त नित्यवादी था, और बौद्ध दर्शन 
एकान्त अनिश्यवादी । भगवान महावीर ने उन दोनों अन्तो को एवं उन 
दोनों अतिवादों को छोडने की शिक्षा दी और सत्य एवं तब्य को प्राप्त करने 
के लिये मध्यमबाद का ही उपदेश ठिया। यह मध्य विन्दु ही हमारी 
सत्कृति का पूछ आधार-विन्दु बन गया । एक्ान्त क्रियावाद ज्ञानभ्ुन्य 
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हो जाता है। और एकान्त-ज्ञानवाद क्रियाशूल्य । भगवान ने इन दोनों 
अतिबादो मे से किसी को भी मुक्ति का मार्ग नहीं कहा । ज्ञान और क्रिया 
में जो मध्यमवाद है, जो समन्वयवाद है और जो अनेकान्तवाद है 
अथवा जो अपेक्षाबाद है, वही मोक्ष अथवा मुक्ति या सत्य का पथ 
है। हमारी संस्कृति का यही मूल दृष्टिकोण रहा है। 


संस्कृति की तीन धाराएँ ; 


भारतीय-संस्कृति एक होते हुए भी उस में तीन धाराएँ प्रवाद्दित 
हुई है। एक ही घारा तीन घाराओ में विभक्त हो कर भी उस का मूल 
उद्गम और लक्ष्य प्रायः एक जैसा ही रहा है। फिर भी यह नहीं कहा 
जा सकता कि उस में कुछ मेद नहीं है । वास्तव में भारतीय विचार 
प्रवाह वैदिक, जैन और वौद्ध रूप में विभक्त हो कर भी अपने मूल रूप 
में उस के दो रूप ही स्पष्ट परिलक्षित होते हैं, जिस को हम श्रमण- 
संस्कृति और ब्राह्मण-सस्कृति के नाम से सबोधित कर सकते हैं। 
भारतीय-संस्कृति अनेक प्रकार के विचारों का एक ऐतिहासिक विकास 
ही है | इस संस्कृति में न जाने समय-समय पर कितनी धाराएँ प्रवाहित 
होती रही हैं | अनेक हो कर भी एक और एक हो कर भी अनेक, यह 
हमारी प्राचीन परपरा रही है। यहाँ अनेक प्रकार की विचार धाराएँ 
आज से नहीं, अति प्राचीन काल से विकास पाती रही हैं | मानव जाति 
के विकास में इस प्रकार का युग कभी नहीं आया, जिस में कि 
प्राचीनता और नवीनता का संघर्ष न रहा हो । प्रत्येक थुग में नवीन 
धारा जन्म लेती है और प्राचीन धारा उस का विरोध करती है | श्स 
संघर्ष मे परिणाम सदा यही निकला है कि नवीन धारा का जितनी तेजी 
से विरोध किया जाता है, उतने ही अधिक ग्रवल वेग से वह धाग आगे 
अपना विकास कर लेती है। नवीनता और प्राचीनता का, दोनो का छुन्दर 
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समनन्‍्ब्रय करना ही अधिक तर्क-संगत और उपयुक्त हैं । प्राचीन युग में 
ब्राह्मण प्रपरा का और श्रमण परपरा का जो कुछ संघप रहा, उस के 
अनिष्ट परिणाम भी हो सकते हैं। परन्तु अनिष्ट की अपेक्षा इष्ट परिणाम 
ही अधिक प्रवल और व्यापक हैं। ब्राह्मण-सस्कृति और श्रमण-संस्क्षति में 
कुछ समानता होने पर भी उनकी असमानता से भी इन्कार नहीं किया 
जा सकता । ब्राह्मण-संस्कृति का मूल आधार बेद रहा । वेदों में जो कुछ 
आदेश और उपदेश उपलब्ध थे, उन्हीं के अनुसार अपने जीवन यापन 
की पद्धति का निर्माण जिस परपरा ने दिया वह ब्राह्मण-सस्क्ति है। 
वेदों को प्रमाण न मानने वाली भी एक परपरा थी, जिस का कहना था 
कि पोथी और शात्र प्रमाण नहीं, पर मनुष्य का अनुभव ही प्रमाण है। 
मनुष्य के अनुभवों को प्रमाण माननेवारी यह परपरा श्रमण-संस्कृति के 
नाम से इतिहास में प्रसिद्ध है। श्रमण-परपरा में भी आगे चल कर अनेक 
मेद-अमेद हो गए । जिनका उछेख हमें भारत के प्राचीन साहित्य में 
इधर-उघर विखरा हुआ आज भी उपलब्ध होता है| इस प्रकार हम 
देखते हैं कि एक ही देश की घरती पर एक ही जैसे वातावरण में 
श्रमण-संस्कृति और ब्राह्मण-संस्कृति की घाराएँ समान रूप से प्रवाहित 
होती रहीं | ब्राह्मण परपरा का यह दावा है कि वह भारत की ही नहीं, 
विश्व की सब से पुरानी संस्कृति है। श्रमण-परपरा का यह कहना है कि 
उस्ती के प्रभाव से वैदिक परपरा में अध्यात्ममाद का जन्म हुआ, जिस 
का स्पष्ट चित्रण उपनिषदों मे और उन के बाद के साहित्य में उपलब्ध 
होता है | इस प्रकार प्रत्येक सस्कृति अपने आप को दूसरी परपरा से 
श्रेष्ठ समझने का अपना आम्रह करती रही है | 


भ्रमण और ब्राह्मण : 
ब्राह्मण सत्कृति, जिस का दूसरा नाम वैदिक संस्कृति भी है, उस के 
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किसी भी ग्राणी का वध करना अथवा उसे कष्ट पहँँचाना आत्मगध और 
आत्मपीडा के समान है। “ आत्मवत्‌ सर्व भूतेपु ” की भूमिका पर प्रति- 
ए्ित यह साम्य दृष्टि श्रमण परंपरा का प्राण है। सामान्य जीवन को ही 
अपना चरम लक्ष्य मानने वाला साधारण व्यक्ति इस भूमिका पर नहीं पहुँच 
सकता। यह भूमिका स्व और पर के अमेढ की पृष्ठभूमि है। यही 
पृष्ठभूमि ही श्रमण-संस्कृति का सर्वस्त्र है। ! 


विचाए और आचार : 


हम ठेखते हैं कि एक ही भारतीय-संस्कृति, श्रमण और ब्राह्मण के 
रूप में अति प्राचीन काल से भारत की एक ही घरनी पर और एक ही 
वातावरण में समान रुप से प्रवाहित होती रही है। विचार-मेद और 
आचार-मेद होने पर भी उन में कुछ समानता जैसा तत्त न हो, यह 
नहीं माना जा सक्रता। वैदिक परपरा में मल में एक धारा होने पर भी 
न्याय और वैशेषिक, सांख्य और योग, प्रवमीमास्ता और उत्तरमीमांसा 
जैसी उपधाराएँ समय-समय पर मुख्य धारा में से कुटती रही है। शवर 
प्रमण-संल्कृति में जेन और वी& धाराओं के अनेक भेद्र और प्रमेद 
प्राचीन साहित्य मे उपलब्ध होते है, जैसे जैन परपरा मे ब्वेताम्बर और 
दिगम्बर, तया बौद्ध परपरा में हीनयान और महायान। इस प्रकार ये 
धाराएँ विभिन्न होते हुए भी अपने-अपने मल में समाहित हो कर एक 
हो जाती हैं। 


अन्त मे, इन सस्कृति और परपराओं के सम्बन्ध में जो एक ढक्ष्य 
और एकता का आधार इहष्टि गोचर होता है |-वह उतना ही है कि प्रत्येक 
फरपरा, प्रत्येक पेय और प्रत्येक सम्प्रदाय के दो रूप होते हैं- विचार 
और आचार] वैदिक परपरा में पूर्वमीमासा आचार है, तो उत्तरमीमासा 
विचार | सास्य विचार है, तो योग आचार। बौद्र पत्मया में हीनयान 
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आचार पर वल देता है, तो महायान विचार पर । भहायान मे विज्ञानवाद 
और शून्यवाद की इतनी ऊेची उडान है कि वहाँ पर आचार कहीं मी 
इष्टिगोचर होता ही नहीं। जैन-परपरा की आघार भूमि दो तक्त है- 
आचार मे अहिंसा और विचार में अनेकान्त। अहिंसा और अनेकान्त में 
दो तच्त ही श्रमण-संस्कृति की आत्मा अथवा मूलभूत आधार बिन्दु 
है। जैन-परप्रा का जितना भी आचार और क्रिया-काण्ड है, उन सव का 
मूल एक मात्र अहिंसा ही है। अपरिप्रह, अस्तेय और ब्रह्मचर्य आदि 
व्रत भी अहिंसा का ही पोषण करते हैं। जैन-संस्कृति का जितना भी 
विचार पक्ष है, उस का मूठ आधार अनेकान्त ही रहा है। अनेकान्त 
एक समन्वयवाद है, जिस में परस्पर विरुद्ध विचारों का समच्व॒य किया 
जा सकता है। जैन-परपरा का जो कर्मवाद है, उस का मूल अहिंसा में 
से ही निकला है। और जैन-परपरा में जो स्याद्राद और नयवाद हैं, 
उनका मूल अनेकान्त दृष्टि में है। श्रमण-परपरा अथवा श्रमण-सस्कृति 
विज्व-बन्धुत्त भाव की निर्मल और पवित्र विचार धारा को विश्व व्यापी 
बनाने का लक्ष्य रखती है। श्रमण-सस्कृति का लक्ष्य विश्वजन्धुत्त भाव 
भें ही है, जब कि वैदिक-सस्कृति का लक्ष्य एकत्व भाव में है। और 
श्रमण-संस्कृति का कहना है कि हम सभी न कभी एक थे, न आज हैं, 
और न कभी भविष्य में एक होंगे। परन्तु हम सब अनेक हो कर भी 
विज्व-नन्घुत्व के मगलससूत्र में बद्ध है। वैदिकसंस्कृति का लक्ष्य अनेक 
को समेट कर अन्त में एक हो जाने में ही है। परल्तु श्रमण-सस्कृति का 
ध्येय और लक्ष्य अनेक हो कर भी और अनेक रह कर भी परस्पर अविरोध 
पूर्वक एक-दूसरे के साथ मिल कर रहने में ही है। 


भ्रमण-सस्कृति और वेदिक-सस्कृति पर विचार करने के बाद अब 
सक्षेप में कुछ योडा-सा जैन सस्कृति पर भी विचार करना आवश्यक हो 
जाता है। जैन-संस्कृति का अर्थ है-- विजेता की संस्कृति। जिन का अर्थ 
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है- राग-द्वेप को जीतने वाला । “ जिन ? की संस्कृति को ही जैन-संस्कृति 
कहा जाता है। जैन-संस्कृति अपने मल स्वरूप में एक आध्यात्मिक संस्कृति 
है। जैन संस्कृति का संप्रण झुकाव व्यक्तिकल्याण, समाज कल्याण और विद्व- 
कल्याण ही रहा है। जन-जन के कल्याण की भावना ले कर चलने वाली 
जैन-संस्कृति की धारा युग-युग से प्रवाहित रही है । इस संस्कृति के मूलभूत 

सिद्धान्त क्या है * इस सम्बन्ध में मी यहाँ पर विचार करना आवश्यफ है । 


जेन संस्कृति के सिद्धान्त : 


१, जैन संस्क्षति में शत्रु द्रेप का विषय नहीं है। उस के प्रति भी 
प्रेममात्र रखना आवश्यक है। अपने विरोधी को भी प्रेममाग पर लाना, 
यह इस संस्कृति का ध्येय है। प्राणी मात्र के प्रति समता भाव ही इस 
संल्कृति का मूल ध्येय है। किसी मी प्रकार की विपमता को यहों पर 
स्थान नहीं है | जब प्राणी मात्र के प्रति समताभाव हृढय में स्थिर हो 
जाता है, तव जगत्‌ में कहीं पर भी हमारे शन्नु रहते ही नहीं। प्राणीमात्र 
के प्रति मैत्री भाव की साधना ही जैन-संस्कृति का मूल लक्ष्य रहा है। 

२. जैन-संस्कृति का बलात्कार में नहीं, हृठय पणसिविर्तन में विश्वास 
है। यदि किसी के जीवन को बढलना है, किसी के जीवन में परिवर्तन 
छाना है, तो यह कार्य बल क्रिया के आधार पर नहीं होना चाहिए, 
बल्कि हय पसरिवितिन ही उस का मुख्य आधार बनना चाहिए। हृदय 
पस्विर्तन का अर्थ है- उस व्यक्ति की भावनाओं में परितिन और उस 
व्यक्तित के विचारों में परिवर्तन । किसी को मारना यह ही हिसा नहीं 
है, किसी के शरीर को चोट पहुँचाना मात्र ही हिंसा नहीं है, किन्तु 
दूसरे के विचारों को ढबाना और वलपूर्व॑र् उसके विचारों को कुचल 
डालना यह भी एक प्रकार की मानसिक हिंसा है। इस मानसिक दिंसा 
का चोघन हटय परिवर्तन से ही किया जा सकता है। 
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३. जैन-संस्क्ृति के अनुसार व्यक्ति अपने सुख-दुख का उत्तरदायित्व 
ईश्वर या परमात्मा पर नहीं डालता, पर स्वयं अपने ऊपर लेता है । इसी 
को कर्मबाद कहा जाता है। व्यक्ति ने जो कुछ किया है, उस के भले 
और बुरे परिणाम उसी को मिलते हैं। यदि आज जीवन में दुख या 
क्लेश है, तो यह निश्चित है, कमी न कमी हम ने अतीत काल के 
जीवन में अपने जीवन की घरती पर बुरे बीज डाले होंगे। यदि जीवन 
में सुख है, शान्ति है, तव इस का भी इसी प्रकार समाधान किया 
जाता है। जीव जैसा कार्य करता है, उस का फल भोगने के लिए भी 
वह खय उत्तरदायी है। उस के लिए ईश्वर या अन्य किसी शक्तित को 
मानने की आवश्यकता नहीं है। आप अपना हाथ आग में डालें, और 
फिर भी हाथ न जले, यह किसी भी प्रकार सभव नहीं है । ठोकर लगने 
पर चोट अवश्य लगती ही है। इस प्रकार हम देखते हैं, अपनी समस्याओं 
में उलझने वाला व्यक्ति खय अपने ही प्रयत्नो से सुलझ सकता है। 


४. जैन-संस्कृति का यह एक प्रसिद्ध सिद्धान्त है कि उस के मूल 
में विज्व-बन्धुत्व की भावना रही है। जगत के जीव मात्र को अपने से 
अलग समझ कर भी सुख-दुख के वेदन में अपने ही तुल्य समझना | यह 
सोचना कि जिस प्रकार मुझे दुख प्रिय नहीं है, तव जगत के किसी 
भी प्राणी को दुख कैसे प्रिय हो सकता है” जब मुझे छुख प्रिय 
है, तब निश्चित ही जगत की अन्य आत्माओ को भी छुख उतना ही 
प्रिय हो सकता है| जब मुझे दूसरो के द्वारा अपमान मिलने पर दुख 
होता है, तब निश्चित ही दूसरों को मेरे द्वारा अपमान मिलने पर छुख 
कैसे मिल सकता है? यही विश्व-बन्धुत्व की भावना है। 

५. जैन-संस्क्रति का एक सर्वोच्च सिद्धान्त है- अहिंसा। अहिंसा शून्य 
जीवन न स्वयं सुखी हो सकता है, न दूसरों को भी सुख प्रदान कर सकता 
है । जगत के प्राणी-प्राणी मे अपने मन की अहिंसा को विखेर देना यही 
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अहिंसा वाद का मूल ध्येय रहा है । अहिंसा की साधना करने वाले को बाह्य 
हिंता और अभ्यन्तर हिंसा, दोनो ही हिंसा का परित्याग करना चाहिए । 
व्यक्ति के जीवन में और समाज के जीवन में स्वन्र प्रेममय व्यवहार हो 
और प्रेममय जीवन हो तथा प्रेममय भापण हो । इसी को अहिंसा की 
त्रिवंणी कहा जाता है। अहिंसा का अर्थ केवल अपनी रक्षा ही नहीं है 
पर की रक्षा का समावेश भी इसी में हो जाता है। हिंसा का विकत्प 
मिठते ही संपणे जीवन अहिंसामय और प्रेममय बन जाता है। 


६. अहिंसा मानव हृदय में तमी स्थिर रह सकती है, जब कि उसके 
व्यवहार के पहले उस के विचारों मे अहिंसा का प्रवेश हो सके। अहिंसा 
का जो वैचारिक रूप है, उसी को अनेकान्त कहा जाता है। अनेकान्त 
एक दृष्टिकोण है, जिसके आधार पर व्यक्ति अपने को मी समझता है, 
और स्व से मिन्न पर है, उसे समझना भी उतना ही आवज्नक है, जितना 
स्यं को समझना | पर-मत-सहिष्णुता और पर-विचार-सहिष्णुता ही अनेकान्त 
का मूल आश्यर है। अनेकान्त के द्वारा प्राचीन युग में भगवान्‌ महावीर 
के उत्तराधिकारी आचार्यों ने अपने-अपने युग में दाशेनिक्त क्षेत्र मे होने 
वाले संधर्षी को मिटाने का सफल प्रयत्न किया था। आज के थुग में 
राजनैतिक क्षेत्र के संबर्पों को मिठाने की दशा में प्रयास किया जाना 
आवश्यक ही नहीं, अनिवाय भी है। 

७. जैन-सस्कृति का विकास न्यक्ति पूजा मे नहीं, व्यक्ति के गुणों 
की पजा में रहा है। किसी जाति विशेष में अथवा किसी कुल विशेष मे 

जन्म लेने मात्र से कोई भी व्यक्ति उच्च या नीच नहीं बन सकता | 
पूजा का आधार जन्म, कुछ और परपरा नहीं हो सकता | पूजा का 

सच्चा अधिकार है, व्यक्ति के जीवन में विकसित होने वाले उस के 
गुण । यही कारण है कि जैन-संध्कृति के मूल मत्र “नमस्कार मत्र? में 
किसी ब्यक्ति-विशेप को नमस्कार या वन्दन नहीं किया गया। अपने 
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गुणों की साधना कर के अपने जीवन को ऊरध्व॑गामी बनाने वाले व्यक्ति 
के ग्रुर्णों को ही वहाँ पर नमस्कार किया जाता है। जिस ने राग-देष पर 
विजय प्राप्त कर छी, वह ' अरिहन्त” है। जो कर्म मल से सर्वथा मुक्त हो 
गये, वे 'सिद्ध! है। जो आचार की साधना स्वय करते है और दूसरो को 
करने की प्रेरणा देते है, वे "आचार्य है। जो स्वय ज्ञान की आराधना 
करते है और दूसरो को ज्ञान की आराघना करने की प्रेरणा देते है, 

उपाध्याय ” है। जो स्वय अपना कल्याण करते हैं, और दूसरो को कल्याण 
के लिए प्रेरणा देते हैं, वे “साधु ' हैं | स्पष्ट है कि यहां पर किसी भी व्यक्ति- 
विशेष को नमस्कार न कर के, जीव्रन-बिकास की उच्च भूमिकाओ को म्राप्त 
करने वाले व्यक्तियो को ही नमस्कार किया गया है। यह गुण पूजा का 
भाव जैन-संस्कृति का मूल आधार रहा है. । 


८. जैन-सस्कृति में जातिवाद और जन्मवाद को जरा भी स्थान 
नहीं है । नारी जाति के प्रति जैन-सस्कृति मे उतना ही सम्मान है, 
जितना कि ऊँचे से ऊँचे पढ पर पहुँचे पुरुष का हो सकता है। 
हरिजन, शूद्ध आदि भेद जैन-संस्कृति मे कभी मान्य नहीं रहे । अध्यात्म 
भाव की उेँची से ऊँची स्थिति पर पहुँचने का अधिकार मानव मात्र को 
मिला है। जैन-संस्कृति किसी भी वर्ण भेद में, व्गे मेद में, रंग भेद मे 
और व्यबद्वार भेठ मे विश्वास नहीं रखती है। व्यक्ति अपने गुणों के 
आधार पर फिर भले ही वह किसी भी जाति, क्रिसी भी वे, किसी 
भी चणे का क्यो न हो, साधु से लेकर पिद्ध अवस्था तक को आप्त कर 
सकता है। जैन-सस्कृति का यह सर्व जाति समभाव है। सर्व जाति 
समभाव और सर्व धर्म समभाव, जैन-सस्कृति के मूल आधार-स्तम हैं । 

इस प्रकार जैन-सत्कृति के सम्बन्ध में यहाँ पर जो कुछ कहा गया, 
उस के सम्बन्ध में यहाँ पर यही विचार किया गया हैं कि हम अपने 
सस्काते से ही आगे चढते हैं और अपने सस्कारो से पीछे हटते हैं। 
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अपने विचारों से ही हम ऊध्वैगामी बनते हैं और अपने विचारों से ही 
अधोगामी | जैन-संस्क्ृति के अनुसार कोई भी व्यक्ति अपने उत्थान, 
श्रेय एवं पतन का दोष किसी भगवान्‌ , ईश्वर या परमात्मा को नहीं देता। 
उस की प्रत्येक क्रिया का उत्तरदायित्व स्वयं उस पर है। सस्कृति का 
भेद सदा से असत्य से सत्य की ओर, अन्धकार से प्रकाश की ओर, और 
मरणता से अमरता की ओर बढने का रहा है। सस्कृति का विरोध न धर्म 
से है, न दशन से है, न साहित्य से है, न कला से है, न समाज से है, 
और न किसी व्यक्ति-विशेप से | उस का णक्कमात्र विरोध विक्ृति से ही 
रहा है और विक्ृति से ही रहेगा भी | 


विक्ृृति और संस्कति + 


विक्ृृति का परित्याग ही वास्तविक अर्थो में सस्कृृति कह जा सकता है। 
प्रश्न हो सकता है कि आखिर यह्द सस्क्ृति क्या वस्तु है ? इस प्रश्न के 
उत्तर में प्राचीन काल में और आज मी उत्तर देने की एक ही पद्धति 
रही है कि व्यक्तित के अपने मन में उठने वाछी जो विकल्प, विकार, 
विषय और कपाय की तरंग या लहर है, वही हमारे जीवन को विक्ृति 
है। इस बिकृति को मिठना ही सस्क्ृति है। संस्कृति और विकृति इन्सान 
के जीवन के दो पहल हैं-णक अच्छा और दूसरा बुरा | यदि मनुष्य के 
सामने प्रश्न आ जाए कि तुम सदा से बुरे रहे हो और भविष्य में मी सदा 
काल तक बुरे रहने वाले हो, तब वह व्यक्ति अपने जीवन विकास के 
लिए किसी भी प्रकार का प्रयत्न नहीं कर सकेगा। प्रयत्न और पुरुपार्थ 
का जन्म निराशावाद के अन्पषकार में से नहीं, आशावाद के आलोक में 
से ही होता है। संस्कृति भें तीन तत्वों का समावेश होना ही चाहिए। 
सस्कृति मे सत्य होना चाहिए, शित्र भी होना चाहिए, और सुन्दर भी 
होना चादिए। सत्य, शिव और सुन्दर ये तीनो तत्त्व संस्कृति के प्राण 
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तत्व हैं | यदि इन तीनों में से एक भी तत्व क्लिसी सस्क्ृति में नहीं है, 
तब उसे पस्क़ृति न कह कर विकृवति कहना ही अधिक उपयुक्त होगा। 
प्र्येक विकार का सस्कार किया जा सकता है और किया जाना चाहिए। 
व्यक्ति अपने जीवन में जब विकार उत्पन्न कर सकता है, तब सस्कार 
उत्पन्न करमे की शक्तित भी अवश्य होनी चाहिए | विकार और सस्कार के 
झूले पर यह जीवन अनन्त काल से झूलता चला आ रहा है| 


संस्कृति का अध्ययन : 


श्रद्येय पण्डित श्रीमलजी महाराज ने समाज और संस्कृति के सम्बन्ध 
में अपने जीवन में जो कुछ अध्ययन, चिन्तन और मन्थन किया था, उन 
नोठस्‌ के आधार पर उन के विचार मै ने यहाँ प्रस्तुत किए हैं | संस्कृति 
और समाज सम्बन्धी उन का परिज्ञान केवल पुस्तकों के आधार पर ही 
नहीं था। अपने युग की समाज के सम्बन्ध में उनके पास काफी अनुभव 
थे और सस्कृति सम्बन्धी उनका अध्ययन उन के खय के चिंतन पर 
ही अधिक विकप्तित हुआ था। मे ने देखा था कि समाज और सस्कृति के 
विपय पर उन की अपनी सम्रहीत पुस्तको मे समाज और सस्क्ृति से 
सम्बन्धित छगभग २५-३० पुस्तकें थीं। जिन में से मुख्य-मुल्य पुस्तको 
के नाम मुझे आज भी याद हैं- महाराष्ट्र के विस्यात लेखक और विराट्‌ 
विचारक साने गुरुजी की “ भारतीय-सस्क्ृति ” पुस्तक उन्हें अत्यन्त प्रिय 
थी। इस पुस्तक का मूल मराठी संस्करण और उस का सरस एप़ सुन्दर 
हिन्दी अनुबाद आज मी उन के ज्ञानालय में विद्यमान है। सन्‌ १९५३ 
में हमारा वर्षाषास जोधपुर में था । उसी समय पण्डितजी महाराज ने मुझे 
साने गुरुजी की इस पुस्तक का परिचय दिया था | मै ने खय भी यह 
पुस्तक एक से अधिक बार पढी है । जितनी बार पढता हैं, उतनी ही 
अधिक पहले की अपेक्षा से तीव्रता की अनुभूति होती है। दूसरी पृत्तक 
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कवि दिनकर की “ भारतीय-सस्कृति के चार अध्याय ” पण्डितजी 
महाराज को बहुत ही प्रिय थी। “ भारतीय-संस्क्ृति के चार अध्याय ” 
पुस्तक का न जाने कितनी बार अथ से इति तक अध्ययन और पर्यालोचन 
किया था । कवि दिनकर की इस पुस्तक में भारतीय-संस्कृति के इतिहास 
की कहानी वेदयुग से ले कर आज के गाधी युग तक अत्यन्त विस्तार 
के साथ लिखी हुईं णक् सुन्दर पुस्तक है। “ आय॑-संस्कृति के मूल तत्त्व” 
और वीर सावरकर के द्वारा लिखित “ हिन्दुत्व ” आदि पुस्तको का उन्हों ने 
अध्ययन किया था। इस के अतिरिक्त संस्कृत, ग्राकृत, गुजराती, मराठी 
आदि भाषाओ में इस विषय का जो साहित्य है, उस का भी उन्‍्हों ने 
अध्ययन किया होगा। मैं यहां पर उन के समाज और सस्क्ृति सम्बन्धी 
बिचारो को सूत्र रूप मे प्रस्तुत कर रहा हूँ-- जिस से कि पाठक इस अध्याय 
के मर्म को सुगमता के साथ समझ सकें और उस के गहन भावो को 
आसानी के साथ हृठयगम कर सर्के- 


१, £ मैं समाज और सस्क्ृृति का तादात्म्य सम्बन्ध स्त्रीकार करता 
हैँ। जो कुछ सस्क्षति है, वह समाज में ही पनपती है, और समाज के 
घरातल पर ही अपना विकास ए़् गति करती है। हमारी सस्क्ृति के 
मल विकास का आधार समाज ही है। परन्तु समाज को छुन्दर और 
सगठित बनाने के लिए, जो कुछ सोचा जाता है, जो कुछ विचार 
किया जाता है अथवा जिस प्रकार के नियम और उपनियर्मों का पालन 
किया जाता है- इस आचार और विचार के संयोग से मानव मस्तिष्क 
में जिस समुज्ज्वल भावना का आविष्कार हुआ, उसी को हम सल्कृति 


कहते है । 


२. सस्कृति, विक्ृति और प्रकृति इन तीन राब्दों के भर्म को हमें 
भी प्रकार समझना होगा । आत्मा अनादि काल से विक्ृति मे यात्रा 
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करता चला आ रहा है। इस विक्ृति को मिटाने के लिए जो कुछ साधना 
की जाती है, उस साधना का नाम ही वस्तुत. सस्क्ृति है। जब विक्वति 
नहीं रहती है, तव वह संस्कृति हो कर अन्त में प्रकृति बन जाती है। 
प्रकृति का अथ है वस्तु का अपना मूल स्वरूप | विकृति से हम सस्क्ृति 
की ओर जाते हैं और संस्कृति से फिर प्रकृति की ओर ! हमारे जीवन 
का विकास क्रम इसी प्रकार का रहा है। 


३. जब मैं यह कहता हूँ कि मुझे छुख प्रिय है और दुख अप्रिय 
है, तव मुझे यह भी अनुभव करना चाहिए क्ि मेरे साथी को और मेरे 
पडीसी को भी सुख प्रिय और दुख अप्रिय ही रहेगा। इस प्रकार की अपने 
अंतर मे जब एक गहरी अनुभूति का उदय होता है, मानव मत की इस 
दिव्य भावना का नाम ही संस्कृति कहा जा सकता है। सस्क्ृति बाहर 
से नही अदर मे से ही प्रगट होती है। 


9. सानव मन के सस्कार ही उस के जीवन को विक्ृत अथवा सस्क्षत 
बना सकते है। बुरे सस्कारों से हमारे जीवन पर बुरा प्रभाव पडता है 
और अच्छे सस्फारों से अच्छा। बुरे संस्कारों को मिटा कर उन के स्थान 
पर अच्छे सस्फारों को उत्पन्न करना ही, हमारी सेस्क्ति का ध्येय और 
लक्ष्य रहा है। इस ध्येय की सम्पूर्ति हो जाने पर मानव-मन में जो एक 
उछास और आनंद की भावना प्रगठ होती है, उस उछास और आनद 
से ही हमारे समाज को शतक्त्ति प्राप्त होती दै । समाज यदि शरीर है, तो 
सस्क्ृति उस की प्राण शक्तित है। 

७. समय-समय पर युग-युग से भारत के युग पुरुषों ने भारतीय- 
सर्कृति के समत्वयात्मक जिन मूल तत्वों का अनुप्तन्धान किया था, उस के 
भावार पर हम अनेक हो कर भी एक हैं और एक हो कर भी अनेक । 
हमारी सत्ता मिन्न-मितल रहने पर भी जिस भावना के चल पर हम अपनी 
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मेद-बृत्ति को भूछ कर अमेद बृत्ति का आश्रय ग्रहण करते हैं। बस्तुतः 
यही हमारी मूल संस्कृति कही जा सकती है। 


&. में अपने चिंतन के आधार पर यह कह सकता हूँ कि समग्र 
भारती-सस्क्ृति का सार केवल दो राब्दों मे दिया जा सकता है-- जीवन 
जीने की पद्धति अहिंसा और विचार करने की पद्धति अनेकान्त । अहिंसा 
और अनेकान्त हमारी पंस्कृति के मूल भूत आधार रहे हैं। आज तक 
हमने आचार का जितना भी विकास किया है, उसका जन्म इस अहिंसा 
में से ही हुआ है| और आज तक हम ने जितना भी विचार किया है, 
बह मूल रूप में अनेकान्त में समाहित हो ही जाता है। धर्म, दरशन, 
तक, साहित्य, कछा और जीवन आदि के सम्बन्ध में, आज तक हमारे 
जितने भी आविष्कार और परिष्कार हुए हैं, उन सब का मूल आधार 
अनेकान्त में ही है। अहिंसा और अनेकान्त समस्त भारतीय-सस्क्षृति की 
प्राण-शक्ति कही जा सकती है। ? 
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साहित्य और कला 


५ 


साहित्य और कला मानव जीवन के लिए और मानवीय-सस्क्ृति 
के लिए एक वरदान है। साहित्य और कला में अत्यन्त घनिष्ट सम्बन्ध 
है। कछा और साहित्य का क्षेत्र अलग-अलग रूपों में नहीं है। साहित्य 
और कला की सरिताएँ मानव जीवन की सम्तलू भूमि पर एक साथ ही 
प्रवाहित होती रही है। जो व्यक्ति साहिल्यकार होता है, वह अबम्य ही 
कलाकार भी होता है। और जो कलाकार होता ही है, वह किसी न किसी 
रुप में साहित्यकार भी होता है। भारत के एक महान्‌ साहित्यकार 
भतंहरि ने साहित्य, संगीत और कला को सानव जीवन का अविभाज्य 
अग ही नहीं माना, वल्कि उसे मानव जीवन का लक्षण ही स्वीकार 
किया है। 


४ घाहित्य-सगीत-कला- विहीन! 
साक्षाप्पशुः पुच्छ-विपाण-हीनः | 

तृण न खादन्पि जीवमान--- 
स्तदू भागधेय परम पश्चनाम्‌ ॥ ? 


भतृहरि ने अपने इस इलोक में साहित्य, सगीत, कला का सुन्दर 
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पु 


समन्वय करते हुए कहा है कि जिस मनुष्य के पास साहित्य, संगीत 
और कला नहीं है, वह मनुष्य मनुष्य नहीं है, एक पशु है। उस मनुष्य 
में और पशु में केबल अन्तर यही रहता है कि उस में अन्य समी दृत्तियाँ 
पशु की रहते हुए मी उस के सींग नहीं होते और प्रंछ भी नहीं रहती। 
इस से मी अधिक करारी चोट भर्तृहरि ने यह की है कि यह पश्ञुओं का 
परम सद्ूभाग्य समझिए कि वह मानव-पश्ु घास नहीं खाता है। भर्तहवरि 
ने अपने इस झलोक में साहित्य, संगीत और कला को इतना अधिक 
महत्त्व दिया है कि उस के अमाव में वे मनुष्य की तुलना एक पश्ुु के 
साथ ही करते हैं । 


साहित्य और जीवन : 


मानव जीवन का साहित्य के साथ आज से ही नहीं, युग-थुग से ही 
इतना घनिष्ट सम्बन्ध रहा है कि मनुष्य रोटी के अमाव में कदाचित 
जीवित रह सके, परन्तु साहित्य के अभाव में, उस का जीवित रहना 
संभव नहीं हो सकता | समाज नष्ट हो सकता है और राष्ट्र भी नष्ट हो 
सकता है, पर साहित्य का नाश कभी नहीं हो सकता। इठली 
के महान्‌ विद्वान्‌ सिसेरो ने कहा है- साहित्य का अध्ययन युवकों 
का पालन-पोपण करता है, बृद्धों का मनोरजन करता है, संस्कृति 
का ञंगार करता है, विमिन्न व्यक्तियो को घीरज देता है, घर में प्रमोदमय 
वातावरण रखता है और बाहर में वह मनुष्य को विनीत बनाता है। 
साहित्य के साधकों ने साहित्य के इस अनुपम उद्यान को अपने 
हृदय की मधुर कामना से सींचा है।” यही कारण द्वै कि साहित्य 
रूपी पुष्प का परिमल हमारे मुझति हुए हृदय को प्रपुछ और 
प्रसन्न बना देता है। वर्तमान युग के प्रसिद्ध साहित्यकार अनन्तगोपान् 
शेवडे कहते हैं-- * राजनीति क्षणभगुर है, चचल है, परन्तु साहित्य 
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चिर-स्थाई है, मगलमय है। उस के आधारभूत मूल्यो की क्षति नही होती ॥ 
जर्मनी का महान विद्वान्‌ गेठे साहित्य के सम्बन्ध मे अपने विचारों को 
अमिव्यक्त करते हुए कहते है-' साहित्य का पतन राष्ट्र के पतन का 
धोतक है। पतन की ओर वे एक दूसरे का परस्पर साथ ढेते है |” हिन्दी 
के विल्यात लेखक और उससे भी बढ कर समालोचक पण्डित रामचन्द्र 
शुक्ल ने साहित्य के सम्बन्ध में कहा हे- “ प्रत्येक देश का साहित्य वहाँ 
की जनता की चित्तद्वत्ति का सचित प्रतिबिंव होता है। ” महावीर प्रसाद 
ढ्िवेदी, जो साहित्यकार से वढकर मी साहित्यकारों के निर्माता थे, ने 
कहा है-  ज्ञानराशि के सचित कोश का नाम ही साहित्य हैं|” इस 
प्रकार हम देखते हैं, विभिन्न साहित्यकारों ने अपने-अपने युग में अपमे- 
अपने साहित्य की घारा को शब्दों की परिभाषा में वॉघने का प्रयत्न 
किया है। पर मेरे विचार में साहित्य की सरिता को, जो स्वच्छन्द भाव 
से अपने पथ पर गतिशील है, उसे किसी भी भाषा में वॉध सकना 
शकक्‍्प नहीं है। इस ससार में साहित्य के विविध रूप हो सकते हैं। 
साहिन्य की विधाओ के मृल्य बदलते रहे हैं और भविष्य में मी वदल 
सकते है । पर साहिल्‍्य की आत्मा न कमी बदली है, न कमी बदल 
सकी हैं और न कमी बढलेगी। साहित्य के अन्तगत वह सारा वाब्यय 
लिया जा समता है, जिस में अर्थ बोध के अतिरिक्त भावोन्मेप तथा 
चमत्कार प्रूणे अनुश्जन हो, तथा जिसमें ऐसे वाब्मय की विचारात्मक 
समीक्षा या व्याख्या हो । पण्डित रामचन्द्र शुक्ल का यह कथन साहित्य 
का एक्र स्पष्ट चित्रण पाठक के सामने प्रस्तुत कर देता है। 


साहित्य और साहित्यकार : 


साहित्यकार जब साहित्य का निर्माण करता है, तब वह जन सर्क 
से दूर हट कर एकान्त चिन्तन और एकान्त साथना में समाधित्थ हो 


ध्यक्ठित्व, छतित्व, जीवन जप 


जाता है । अपने चिन्तन और साधना के समय साहित्यकार अकेला हो 
कर मी अपनी तादात्म्य बृत्ति से वह विश्वज्यापी बन जाता है। शायद. 
इसी तथ्य को लक्ष्य में रख कर प्रसिद्ध उपन्यासकार ग्रेमचन्दजी ने कहा 
था- “जिस साहित्य से हमारी सुरुचि न जागे, आध्यात्मिक व मानसिक 
तृप्ति न मिले, हम में गति और शक्ति पैदा न हो, हमारा सौन्दर्य प्रेम 
जागृत न हो, जो हम में सच्चा संकल्प और कठिनाइयो पर विजय पाने 
की सच्ची दृढता उत्पन्न न करे, वह साहित्य हमारे लिये बेकार है, वह 
साहित्य कहलाने का अधिकारी नहीं है |” साहित्य की सरिता जब जनता 
के हप-विपाद से तरगित होती है, तभी गगा के तुल्य उस में सब 
अवगाहन करते हैं। और साहित्य की वह गगा थुग-युग से मानव 
जाति को अपने स्वच्छ, निर्मछ जलकणों से आप्लाबित करती रही 
है। साहित्य के साथ साहित्यकार का तादात्म्य सम्बन्ध रहता है। 
साहित्यकार के मानस का देवता साहित्य के अतिरिक्त नहीं हो सकता | 
वह उसी की [जा करता है, उसी की अर्चना करता है और उसी की 
आराधना करता है। 


साहित्यकार और फलाकार 


साहितद्य के साथ कला का सम्बन्ध कब से है, यह कह सकना 
सरल नहीं होगा। इस प्रकार के समाधान की वस्तुतः हमें आवश्यकता 
भी नहीं है। हम तो यही देखना चाहते हैं कि साहित्य और कला का 
सुन्दर समन्‍त्रय ही मानव जीवन को प्रेरणा, शान्ति, सुख और आनन्द 
प्रदान कर सकता है। हिन्दी साहित्य की विख्यात कवयित्री महादेवी ने 
कहा है-- “ कला का सत्य जीवन की परिवि में सौंदय के माध्यम द्वारा 
अखण्ड सत्य है।” राष्ट्रपिता गान्बीजी ने कल्ला के सम्बन्ध में एक अलग 
ही दश्कोण अभिव्यक्त किया है-“ जो कला आत्मा को आत्म-दर्शन कर 
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ने की शिक्षा नहीं देती, वह कला ही नहीं है ! उपन्यासकार प्रेमचन्दजी 
ने कला की व्याख्या अपने एक ही मार्मिक वाक्य में की है-' कला का 
सब से घुन्दर स्वरूप छिपाव है, दिखाव नहीं।” यूनान के महान 
साहित्यकार अरस्त ने कला के सम्बन्ध में कहा था- ' समस्त कला अनु- 
करण मात्र है।” संसार के कुछ लेखकों ने तो कला को कलाकार की 
तपस्या भी कहा है । क्यों कि कला ही विचार को' साकार रूप में परिणत 
करती है । मानव की वहुमुखी भावनाओं का प्रबल प्रवाह जब रोके 
नहीं रुकता, तव वह कला के रूप में फूट पडता है। ज्ञान गला कर 
साँचों में ढलना, और उसे किसी भी प्रकार का साकार रूप दे देना, 
यह काम कला का है। प्रेमचन्दजी कहते हैँ--' कला का केवल यथार्थ 
की नकल करने का काम नहीं है | कला दिखती तो यथार्थ है, पर होती 
यथार्थ नहीं । उस की खूबी यही है कि वह ययार्थ माठुम हो |” समस्त 
कला मनुष्य के अन्तर के विक्रास का ही आविर्भात है।इस ससार में 
जो कुछ सुन्दर है, वही कला है। कला की कसौटी सौन्दर्य है। सौन्दर्य 
के अभाव में कछा कला नहीं रहती। बगाल के प्रसिद्ध साहित्यकार 
शरढ बाबू ने कहा है- ' जो असुन्दर है, जो अनैतिक है, जो अकल्याण 
कर हैं, वह किसी मी तरह कला नहीं है, धर्म नहीं है।” कला केवल 
कला के लिए नहीं, वह जीवन के लिए होनी चाहिए। और उसी में 
उस की उपयोगिता एव सार्थक्ता भी है। कला और साहित्य दोनों 
परस्पर भाई और बहन जैसे हैं ! दोनो €्श्य के परे देखते हैं। दोनो 
सामने के पर्दे को हठाना चाहते हैं। साहित्य और कला में किसी भी 
प्रकार के व्यवधान को स्वीकार नहीं किया जाता। कला के साथ 
कलाकार का वही तादात्म्य सम्बन्ध है, जो एक साहिल्यकार का साहित्य 
के साथ रहता है। रवीन्द्रनाथ ठागोर कहते है-' कलाकार प्रकृषति का 
प्रेमी है, अतएवं चह उस का दास भी है।” महादेवी वर्मा ने 
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“ दीपशिखा ? में कह्य है-- "कलाकार न किसी को आदेश दे सकता 
है, न उपदेश देने की नासमझी करता है, तो दूसरे उसे न मानकर 
समझ्षदारी का परिचय देते हैं। जब समाज” किसी भी कलाकार के 
स्वप्त का मूल्य नहीं ऑकता, किसी मी आदर को जीवन की कसौटी पर 
परखना स्वीकार नहीं करता, तब साधारण कलाकार तो सब कुछ धूल में 
फेक कर रूठे वालक .के समान क्षोम ग्रगठ कर देता है, और महान्‌ 
समाज की उपस्थिति ही भुलाने छगता है। निर्माण युग में जो कला 
श्रेह़ी अग्गत की संजीवनी दे कर ही सफल हो सकती थी, वही पतन के 
युग में मदिरा की उत्तेजना मात्र बन कर विकासशील मानी गई। ! 


पण्डितजी के विचार 


साहित्य और कला के सम्बन्ध में श्रद्वेय पण्डित श्रीमलजी महाराज ने 
अपनी डायरी में कुछ विचार लिखे हैं, जो इस प्रकार हैं-- 


१. ' साहित्य जनता के वीच'से, जनता द्वारा और जनता के लिए 
उत्पन होता है । साहित्य का यह जनवादी रूप उस की आत्मा और उस 
(का सुख्य आधार वन सकता है। इसी ग्रकार कला मी जनहित के लिए 
है | कला के लिए कला की वात का सिद्धान्त एक प्रकार से सामन्तवादी 
मनोबृत्ति का ही योतक है | साहित्य और कला जनता के विचारों और 
भावनाओं के संपर्व तथा विनिमय का साधन है। कला और साहित्य का 
प्रयोजन जनता की सास्क्ृतिक एव सामजिक चेतना को जागृत करना 
मात्र ही है। साहित्य में समाज का पूर्ण यथार्थ प्रतिविम्ब होना चाहिए, 
परन्तु वह प्रतिविम्ब केवड समाज की विपमता-भावना-गूज्य छाया मात्र 
ही नहीं होना चाहिए । किन्तु यथार्थ और स्पष्ट होना चाहिए। समाज 
और कला का सुन्दर संयोग और समनन्‍्तय मानव जीवन के लिए अभिशाप 
नहीं, एक मधुर और सुन्दर वरदान ही सिद्ध होता है। 
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२. साहित्य के सम्बन्ध में इतना ही कहना पर्याप्त होगा कि उस में 
मानव जाति के युगनयुग से सचित संस्कार फलित होते हैं। जीवन में 
साहित्य की उपयोगिता के विपय में कभी-कभी संदेह किया जाता है। 
कहा जाता है कि जो स्रभाव से अच्छे है, वे अच्छे ही रहेंगे, चाहें कुछ 
भी पढें । और जो स्वभाव के बुरे हैं, वे बुरे ही रहेगे। इस कथन मे सत्य 
की मात्रा बहुत कम है। इस मानव जगत में जो सुन्दर है, उस की ओर 
मनुष्य का स्वाभाविक आकर्णण होता है। हम कितने ही पतित हो 
जाएँ पर असुन्दर की ओर हमारा आकृरपण नहीं हो सकता। भले ही 
मानव क्षितना भी बुरा हो जाए, पर यह असभव है कि उस के मानस 
में करुणा, दया, प्रेम और वात्सल्य प्रगठ न होता हो | कठोर से कठोर 
मानव में भी कभी-कभी कोमलता की पावन गगा प्रवाहित हो जाती है । 
क्यों कि मनुष्य स्वभाव से ही देव-नुल्य है। युग के काल्पनिक्र स्पशे से 
बह छल, प्रपच और परिस्थितियों के बशीमूत हो कर भले ही अपने 
देवत्व को भूल बैठा हो, पर उस के अन्तर में वह देवत्व सुप्त रूप में 
रहता ही है| साहित्य मानव के मन मे युगनयुग से प्रसुप्त इसी देवत्व 
भातर को ग्रवुद्द करने मे सफल रहा है, आज भी सफल है और अनन्त 
भव्रिष्प में भी समल रहेगा। 


पण्डितनी महाराज में साहित्य के और कला के सम्बन्ध में 
अत्यधिक विस्तार से कुछ कहा नहीं था, फिर भी उन की डायरियो में 
तथा उन के निब्रन्धों में साहित्य और कला के सम्बन्ध में जो कुछ 
प्रात्त होता है, उस पर से ज्ञान होता है कि उन्होंने इस विपय पर 
पर्याप्त चिन्तन आर मनन किया था। साहित्य और कला में वे किसी 
मी अकार का विरोच न देख कर सदा अविरोध और समन्वय ही देखा 
करते थे। उन की यह मान्यता थी कि भनुष्य के जीवन का परिष्कार 
साहियि और कला के अध्ययन से ही हो सकता हैं। मनुष्य समाज में 
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जन्मा है और समाज मे रह कर ही वह् अपने जीवन का विकास करता 
है । तथा अपने जीवन की अन्तिम सन्ध्या तक वह समाज से बहुत कुछ 
लेता है और समाज को बहुत कुछ देता मी है । व्यक्ति और समाज का 
साहिय और कला के साथ युग-युग से साहचर्य रहा है । किसी मी समाज 
के संस्कारों का परिज्ञान करने के लिए और उस की विशेषताओं को 
जानने के लिए, उस युग के साहित्य का अध्ययन करना नितान्त 
आवश्यक है | साहित्य के अध्ययन से उस समाज की प्रगति और 
बिकास के सम्बन्ध में हमें निश्चित रूप में पता चलता है । 


किसी काल के साहित्य का अध्ययन कर हम उस काल के समाज 
का जब अध्ययन करते हैं, तब अनेक प्रकार के ग्रश्न हमारे मानसिक 
स्तर पर खड़े हो जाते हैं | कुछ जातियों अत्यन्त आ्राचीन होने पर भी 
इसलिए प्रगति नहीं कर सकी कि उन के पास न अपना साहित्य था, 
और न अपनी कला | उस के विपरीत कुछ जातियों संसार में इस प्रकार 
की भी हैं, जिन्हों ने अपने उवैर मस्तिष्को के द्वारा अपने समाज, अपनी 
संस्कृति, अपनी कला का प्रणे विकास अल्प समय में ही कर लिय। । इस 
अपेक्षा से यह कहा जा सकता है कि जो जाति जितनी ही अधिक 
साहित्य और कला की आराघना करती है, वह उतनी ही अधिक तेजी 
के साथ प्रगति के पथ पर अग्रसर होती रहती है। 

साहित्य के सम्बन्ध में उस के आलोचको के द्वारा यह कहा 
गया है कि साहित्य समाज का दर्पण है। जिस प्रकार दर्पण के सम्मुख 
खडे हो कर अपने ही प्रतिबिम्बर को देखा जाता है, उसी प्रकार साहित्य 
दर्पण के समक्ष समाज की स्थिति स्पष्ट हो जाती है। उस साहित्य रूप 
दर्पण में उस समाज की उन सब दृत्तियों का आभास मिल जाता है, 
जो उसने अपने युग-युग के संस्कारों से संचित किए थे। इस अर्थ में 
मानव समाज के द्वारा ज्ञान-राशि-कोश को मी साहित्य कहा गया है । 
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साहित्य और साहित्यकार तथा कला और कलाकार इन में तादात्य दृत्ति 
ही रहती है। एक साहित्यकार अयवा कलाकार जब अपनी किसी 
कृति में अवबा अपने जिसी चित्र में कुछ छेखन या चित्रण करता है, उस 
समय वह साहित्यकार और कलाकार तद्रय ही वन जाता है। हिन्दी 
साहित्य के प्रसिद्र आलोचक गुलावरायजी ने साहित्यकार और कलाकार 
को अपने समय और अपने समाज का प्रतिनिधि कहा है । कवि, लेखक, 
कलाकार और साहित्यकार अपने समय और समाज का ग्रतिनिधित्र श्स 
आधार पर करता है कि उस को जैसा मानसिक खाद्य मिल जाता है, 
वैसी ही उस की कृति होती है । वह अपने समय के वायुएडल भे 
घूमते हुए विचारों को अपनी कलम से और तलिका से समाज के पट 
पर मुखरित और भकुरिति कर देना है । कवि और लेखक वही बात 
कहा करते है, जिस का समी छोग अनुभव करते हैं, किन्तु सब लोग 
बह नहीं सकते। अनुभूति की तीतवता जितनी अधिक साहित्यकार और 
कन्प्रज़ार में होती है, उतनी और पेसी सामान्य जन मे उपलब्ध नहीं 
होती | कवि और लेखक अपने युग मे जीवित रह कर मी अतीत से प्रेरणा 
लेते हैं आर भविष्य की सुन्दर कब्पना कर के आशायादी द-्टकोण 
प्रस्तुत करते है । 


७. साहिल की साधना में देश, काल और भूगोल का किसी प्रकार 
का बन्‍्चन स्वीकार नहीं किया जा सकता । संस्छूत साहित्य के विराद_ 
विद्वान और आलोचक शेखर ने कहा है. 'कबि अपने कात््य-जगत्‌ का 
प्रजापति होता है |? क्‍यों कि साहित्यकार और कलाकार जिस रूप में 
चाहना 8, उसप्ती रूप भे अपने साहिय और कला को ढाल प्तऊ़ता है। 
शपनी व<्च्टानुपार वह अपने सादिःप में परिवर्तत भी उपस्यिन कर सकता 
है। यह सत्र कार्य वह अयनी इच्छा से करता है। सच्चा कि, सच्चा 
साह्यिसर और सच्चा कलाझर कमी मी किसी के अकुण को सहन 
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नहीं कर सकता | अंकुशहीन होने के कारण वह निरकुश कहा जाता 
है। साहित्यकार और कलाकार अपनी कूति के निर्माण में पूर्णतया स्व॒तन्त्र 
और निरकुश रहता है, यह बात भी नहीं है। क्‍यों कि उसे अपने युग की 
जन-चेतना की भावना का आदर कर्प्ना ही पडता है। समाज के हित की 
रक्षा का भाव लेकर जो साहित्य प्रणीत होता है, उसी को सत-सलाहित्य 
कहा जाता है। समाज के हित की उपेक्षा करनेवाला साहित्यकार और 
कलाकार कभी भी अपने समाज और अपने राष्ट्र में आदरणीय पद प्राप्त 
नहीं कर सकता। 


&. कबि अपने काव्य में, कछाकार अपनी कला मे और साहित्यकार 
अपने साहित्य में जिस मुख्य वस्तु का ध्यान रखता है, वह है लोक-मंगल, 
लोक-कल्याण और लोक-भावना | देखा गया है कि संसार में क्रान्ति की 
जितनी आग कवि, कलाकार और साहित्यकारों ने छगाई है, उतनी राज- 
नैतिक नेताओ ने नहीं। राजनैतिक नेताओ को अपनी योजनाओ को 
सफल करने के लिए और अपनी कामनानुरूप राज्य की स्थापना के लिए 
साहित्य और कलाकारों का सहयोग और सहृकार लेना ही पडता है। राम 
को अमर करनेवाल्ा वाल्मीकि था | कृष्ण को अमर करनेवाल्ा व्यास ही था | 
कवि कालिदास ने भारतीय-संस्कृति और भारतीय-धर्म का जो उच्च- 
स्तरीय रूप रखा है, हजार-हजार राष्ट्रनेता मी इस कार्य को नहीं कर सकते 
थे। क्यो कि राष्ट्रनेता मे लोकप्रसिद्धी की कामना तो रहती ही है, परच्तु 
लोक मगल की भावना नहीं | कवि, कलाकार और साहित्यकार में प्रसिद्धि, 
सम्मान और घन की अपेक्षा नहीं, उन की अपनी आत्मा की सचाई में से ही 
काव्य, साहित्य और कला का जन्म होता है, जो उस के मरणोत्तर जीवन 
में भी जनता की स्वृति-चेतना में उसे सदा-सदा जीवित रखता है । 


७, साहित्य और कला की उपयोगिता के सम्बन्ध में किसी भी 


८२ पं. मुचि श्री भीमछजी महाराज 


समझदार व्यक्ति को सन्देह करने की आवश्यकता नहीं हैं। कोई भी 
शिक्षित व्यक्ति इस बात को बडी आसानी से समझ सकता है कि 
साहित्य ही हमारे बुरे संस्कारों को अच्छे संस्कारों में परिणत कर देता 
है। ताहित्य हमारे जीवन में विविध्र रसो की सृष्टि करता है। रस की 
सृष्टि का अर्थ दै-- आनन्द की सृष्टि करना । साहित्यकार अपनी क्ृतियों 
के माध्यम से मानव चित्त की दृपित चित्तद्अतियों का शोधन कर के 
मानव जीवन को उस घरा-नलू पर ला कर खड्या कर देता है, जर्हा 
जीवन के संघर्ष और छडो की कटुता नहीं, स्नेह, सहानुभूति दर 
सद्भाव की मधुरिमा ही रहती है। साहित्य हमारे जीवन की रिक्तता को 
भरने वाला एक अक्षय भडार है। क्यों कि मानव समाज थी ज्ञान राशि 
के सचित अक्षय भडार का नाम ही साहित्य माना गया हैं। साहित्यकार 
और कलाकार देश-फाल की सीमाओ का अवरोध दूर कर के विश्व-जानि 
की मगल भावना को समाज की पृष्ठभूमि पर छा कर खडा कर देते है। 
पाहित्य का पाठक व्यक्ति अपने घर में वेठ कर ही साहित्य के माध्यम 
से विश्व के किसी भी कवि, साहियकार और कलाकार से अपना सम्बन्ध 
जोड सकता है। एक मारतीय व्यक्ति भारत की राजघानी बिल्ली मे 
घेठ कर शेक्सपियर की रचनाओ का आनन्द ले सक्नना है और लद॒न 
में तथा यूरोप में जन जीत्रन को प्रभावित करनेवाले शेक्सपियर के दाटकों 
एवं कांब्यों दी सन्‍द्रति, बला और साहिन्य का निखरा हुआ रूप अपने 
वल्पना के नेत्रो के समझ देख सकता है। यह प्रवत्त हैं कि आज 
मास्की और वाशिस्टन में बेठ कर वर्ञझ का पाठक वर्स भारत की भूनि में 
जन्म लेनेवाले गहादत्रि कालिदास के काब्यों के सरसालाद वा आनन्द 
ले समते ह। इस प्रकार साहित्य वा सम्बन्ध देश और काल की सीगाओ 
को लाब कर उिस्व-ब्यापी बन जाया है । कवि. कलाजार और साहित्यमार, 
जितना ही अधिक पयित्र श़नस वा होगा ऊीर उस के छयमे अडुनति 


च्यफक्तिन्च, छृतित्व, जीवन टछ 


नहीं कर सकता । अंकुशहीन होने के कारण वह निरकुश कहा जाता 
है। साहित्यकार और कलाकार अपनी ऋति के निर्माण में पर्णतया स्व॒तन्त्र 
और निरकुद रहता है, यह वात भी नहीं है | क्यो कि उसे अपने युग की 
जन-चेतना की भावना का आदर करना ही पडता है । समाज के हित की 
रक्षा का भाव लेकर जो साहित्य प्रणीत होता है, उसी को सतःसाहित्य 
कहा जाता है। समाज के हित की उपेक्षा करनेवाला साहित्यकार और 
कलाकार कभी भी अपने समाज और अपने राष्ट्र में आदरणीय पद प्राप्त 
नहीं कर सकता। 


&. कत्रि अपने काव्य में, कलाकार अपनी कला में और साहित्यकार 
अपने साहित्य में जिस मुख्य वस्तु का ध्यान रखता है, वह है लोक-मगल, 
लोक-कल्याण और लोक-भावना | देखा गया है कि ससार में क्रान्ति की 
जितनी आग कवि, कलाकार और साहित्यकारों ने छृगाई है, उतनी राज- 
नेतिक नेताओ ने नहीं। राजनैतिक नेताओ को अपनी योजनाओ को 
सफल करने के लिए और अपनी कामनानुरूप राज्य की स्थापना के लिए 
साहित्य और कलाकारों का सहयोग और सहकार लेना ही पडता है। राम 
को अमर करनेवाल्ा वाल्मीकि था | कृष्ण को अमर करनेवाला व्यास ही था। 
कवि कालिदास ने भारतीय-संस्क्ृति और भारतीय-धर्म का जो उच्च- 
स्तरीय रूप रखा है, हजार-हजार राष्ट्रनेता भी इस कार्य को नहीं कर सकते 
थे। क्यो कि राष्ट्रनेता मे छोकप्रसिद्दी की कामना तो रहती ही है, परन्तु 
लोक मगल की भावना नहीं | कत्रि, कलाकार और साहित्यकार में प्रसिद्धि, 
सम्मान और घन की अपेक्षा नहीं, उन की अपनी आत्मा की सचाई में से ही 
काव्य, साहित्य और कला का जन्म होता है, जो उस के मरणोत्तर जीवन 
में मी जनता की स्वृति-चेतना मे उसे सदा-सठा जीवित रखता है। 


७, साहित्य और कला की उपयोगिता के सम्बन्ध में किसी भी 


८२ पे. झुनि श्री श्रीमलजी महाराज 


समझदार व्यक्षित को सन्‍्देह करने की आवश्यकता नहीं है। कोई भी 
शिक्षित व्यक्ति इस बात को वडी आसानी से समझ सकता है कि 
साहित्य ही हमारे बुरे सल्कारों को अच्छे सल्कारों मे परिणत कर देता 
है। साहिल हमारे जीवन में विवित्र रसो की सृष्टि करता है। रस की 
सृष्टि का अर्थ दैं-- आनन्द की सृष्टि करना । साहित्यक्रार अपनी इंतियों 
के माध्यम से मानव चित्त की दूषित वि्तदृत्तियो का शोवन कर के 
मानव जीवन को उस घरा-तल पर छा कर खडा कर देता है, जहाँ 
जीवन के संघर्ष और इड्ठो की कटुता नहीं, स्नेह, सहानुझूति 2॥र 
सद्भाव की मधुरिमा ही रहती है। साहित्य हमारे जीवन की रिक्‍्तता को 
भरने वाला एक अक्षय भडार है। क्यो कि मानव समाज दी ज्ञान राशि 
के सचित अक्षय भंडार का नाम ही साहियय माना गया है। साहिंत्यवार 
और कलाकार देझ-काल की सीमाओ का अवरोध दूर कर के विश्व-जाति 
की मंगल भावना को समाज की प्रृष्टभूमि पर छा ऋर खडा कर देते है । 
साहित्य का पाठक व्यक्ति अपने घर में बठ कर ही साहित्य के साध्यम 
से विश्व के किसी भी कवि, साहिन्यकार और कलाकार से अपना सम्बन्ध 
जोड सकता 8। एक भारतीय व्यक्ति भारत की राजणानी ब्टी मे 
बैठ कर शेक्सपियर की रचनाओ का आनन्द ले सकता है और लद॒स 
में तथा यूरोप मे जन जीवन को प्रभावित करनेवाले शेक्सपियर के दाटवो 
एव कार्व्यों बी सरहति, चला आर साहित्य का निखदा हुआ झूप अपने 
कल्पना के नेत्रो के सनक्ष देख सकता है | यद्द प्रयत्त है कि आज 
मास्कोी और वार्सिंटन में थठ कर बहा का पाठक वर्ग भारत यी भूमि में 
जन्म लेनेगले महाक्षतरि कालिदास के काध्यो के स्लाखाद वा आवन्द 
ले सउते हूँ | इस प्रवार साहिय दा सम्बन्ध देश और काल की सीमायो 
पो छाब कर वि्य-ब्यापी बन जाता है। कवि, रछाजार और साहित्य्यार, 
जितना ही आपिदा पक्षित्र गनस दा होगा झार उस के हवयमे अलुटति 
व्यक्तित्व, छतित्य, जीवन ८२ 


कट 


की जितनी गहनता होगी, उस का काव्य, उस का साहित्य और उस्त की 
कला उठनी ही अधिक ससार में फेल सकेगी । ? 


पण्डितजी की साहित्य साधना : 


साहित्य और कला के सम्बन्ध मे पण्डितजी महाराज के उन विचारों 
को यहाँ प्रस्तुत किया गया है, जो समय-समय पर उन्हो ने अपनी 
डायरिओ में अकित किए थे। में समझता हैँ कि साहित्य के सम्बन्ध में 
उन के विचार अत्यन्त स्पष्ट थे। साहित्य के और साहित्यकार के विचारों 
का वे सदा आदर ही करते थे। यद्यपि उन्हों ने अपने आप को कमी 
भी साहित्यकार की श्रेणि में सम्मिलित करने का प्रयत्न नहीं किया, पर 
यह सत्य है कि वे स्रये भी एक अच्छे साहित्यकार थे। कविता के नाम 
पर और साहित्य के नाम पर भले ही अभी तक उन की कृति जनता के 
समक्ष न आ सकी हो, परन्तु इतने ही मात्र से वे साहित्यकारो की और 
कवियों की श्रेणि मे लाने से वचित नहीं किए जा सकते | उन की सहृददयता, 
उन के हृदय की भावुकता और उन के मानस की सवेदन-शीलता ने 
ही उन्हें साहित्यकार का पद सहज प्रदान कर दिया था। जीवन का 
जो भी कत्याणकारी और मंगलकारी रूप मानव जीवन में माना जा 
सकता है, वह उन की कविताओं में, उन के निबन्धों में और उन के 
सस्परणों में हमें सहज ही उपलब्ध होते हैं। उन के चिबन्धो को 
यदि साहित्यिक कसौटी पर कसा जाए, तो सुझे यद्व कहने में जरा भी 
सफोच नहीं होता है कि वे शत-प्तिशत सही उतरते है। 


साहित्य-सेवा का उपहार + 
उन के निवन्धों की शैली, भाव और भाषा केवल व्याकरण-सम्मत 


ही नहीं, रस-परिष्रणे भी रही है । उन्हे प्रसिद्धि पाने का रोग नहीं था । 
और उन के मानप्त में साहित्यकार वनने की भावना का अकुर नहीं था । 


<७ पे. मुनि श्री ओऔमछूजी महायज 


यहीं कारण है कि एक अच्छे साहित्यकार होने पर भी वे जन-चेतना के 
पटक पर साहित्यकार के रूप में आसन जमा कर नही बैठ सके | भायद 
उन्हों ने यह सम्धा हो कि जिस प्रकार भवभूति के जीवन में उन के 
विचारों का आदर करनेवाल्ा व्यक्ति उन्हें उपलब्ध नहीं हो सका, 
इसलिए भवभूति अपने युग का महान्‌ कवि होते हुए भी लोकद्रष्टि की 
उपेक्षा का शिकार बना रहा । हमारे पण्डितजी महाराज के सब्रन्ध में भी 
बहुत कुछ सत्य इसी प्रकार का रहा है | मुझे नहीं लगता कि पण्डितजी 
के थुग की जनता ने अबवा जन मानस ने उन के विचारों का औरे 
उन की भावना का समादर किया हो । परन्तु निश्चय ही आने वाले 
भविष्य में हमारी ही प्रजा उन के साहित्यकार रूप का आदर ही नही, 
बल्कि अपने जीवन लक्ष्य के निर्धारण में और जीवन की सही दिशा 
पाने के प्रयन्‍न में पण्डितजी महाराज के साहिल के अध्ययन से प्रेरणा 
और सन्देश भी पा सफेगी । वर्यो कि उन्हों ने जो कुछ लिखा है वह लोक- 
मंगल और लोक-कह्याण की भावना से ही लिखा है | उन के विचारों की 
उदारता उन के विचारों की समीचीनता और उन की शैली की गालीनता एक 
दिन अवश्य ही भावी युग की प्रठुप्त चेतना को प्रबुद्ध कर सकेगी । पण्डितजी 
महाराज ने जो कुछ लिखा है, उस में पेविध्य हो समता है, किन्तु किसी 
भी प्रफार का भ॑चित्र्य नहीं है। यदि विचिन्रता के नाम पर उन के साहित्य 
में कुछ खोजने का प्रयनन किया जाए, तब मेरे विचार भे इतना अवध्य 
बिल सबला है कि जो त्रिचार अभी उन के जीवन छाल से ०ऊ शाताब्दी 
बाद आमने बात्य था, उसे उन्‍्हों ने अपने जीवन में ही साकार करने 
का संरत्य ही नहीं किया, कहाँ-उहीं पर हट्यूवफ आग्रह भी जिया है | 
अपने हठयूवेंक आग्रह के कारण ही अपने थुग की जनता का जितदा 
प्यार उन्हें मिलना चाहिए वा, उस से वे धचित ही रहे । उनके जीवन की 
से विचित्रता को अवश्य जिलक्षणता को या सजत्व-गक्ति को जन-मानस 


च्यफितत्व, ऊतित्व, जीवन <फ्‌ 


के 


भले ही दूषण समझे, किन्तु मैं तो उन्हें उन के जीवन का भूषण ही कहता 
हैँ | क्यों कि युगपुरुष अथवा युगान्तरकारी पुरुष उसी व्यक्ति को कहा 
जा सकता है, जो वर्तमान में जीवित रह कर भी अतीत से प्रेरणा पा सके 
और भविष्य की आशावादी सुन्दर कर्पना कर सके तथा अपने भविष्य 
के खप्नो को अपने वर्तमान जीव्रन में साकार करने का प्रयत्न कर 
सके । यह देखा जाता है कि प्रायः कर के सुधाखादी, थुगान्तरकारी 
पुरुषों को उस युग की जनता ने सदा निरादर और उपेक्षा की दृष्टि से 
ही देखा है । यूनान के महान्‌ विचारक सुकरात के युग की सरकार और 
जनाता ने उसे इसी आधार पर जहर का प्याला पिला दिया था कि 
उस ने अपने भविष्य के स्पप्नो को अपने वर्तमान जीवन में साकार 
करने का सक्रिय प्रयनन किया था। ईपता को इसी आधार पर सूली पर 
चढा दिया गया था कि उस ने क्रिंसी एक जाति, किसी एक वे और 
किप्ती एक राष्ट्र से प्रेम न कर के सम्पर्ण मानव जाति से प्रेम करने का 
और मानव-पम्रानव मे समानता का आधार ढूंढने के लिए जीवन-तत्त्त 
विनाशक रग-मेद और वर्ण-मेद मानने से इन्कार कर दिया था। जिस 
गाघी ने भारत को और भारत की कोठि-कोटि जनता को युग-युग की 
दासता की बेडियो से भुक्त करने का और स्वतन्त्र करे का प्रवकतम 
प्रयत्न क्रिया और जातिवाद, ग्रान्तवाद तथा भाषावाद इन जहरीले 
विचारो को मानने से इन्कार कर दिया था, उस गाघी को गोली का 
शिकार होना पडा । उस का मुख्य कारण यही था कि उन्‍्हों ने अपने 
बिचारों को उसी युग में साकार करन का अयत्न किया, जिन को उन के 
युग की जनता छुनना पसन्द नहीं करती थी। पण्डितजी महाराज के 
जीवन मे भी वहुत कुछ इस प्रकार ही हुआ हैं । उन की उपेक्षा का 
कारण भी इसी प्रकार का था। 
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कला और काव्य 


कला और काउ्य का परस्पर वही सम्बन्ध है, जो इस शरीर के साथ 
उस की प्राण-शक्ति का। काव्य मे कला आवम्यक ही नहीं, अनित्राय भी 
है। काब्य- जिस को वास्तविक अर्थ मे काव्य कहा जाता है- कभी भी 
कला-अन्य नहीं हो सऊता। कान्‍्य की आत्मा को यदि रस माना जाए, 
तो उस की सजावट को कला कहना होगा। कला के कान्य के अतिरिक्त 
अन्‍य भी बहुत से क्षेत्र है, किन्तु अन्य कलाओ से पहले इस काव्य- 
पड़ा का ही जन्म हुआ था। महर्षि वाल्मीकि ने जब यह देखा कि एक 
आ्याव ने ब्रीच के मिथुन में से एक को अपने बाण का शिकार बना 
दिया है, उस समय वियोगी क्रीच के करूणा नाद को छुन कर उन के 
हाय में जो करुणा का ज्ञोत उमड़ पड़ा था, उस से संगीनमय कान्य का 
सल्‍य धारण बर लिया था। मानय की घरती का यह सर्व प्रवग काज्य 
था। जात्य में कला और-सगीत इन दोनों का समस्थय आउश्यक हे। 
कछा और सगीत इन दोनो े सबोग से जिस छाज्य की रचता होती 
है, बह युगुग तऊ जन-मानस की चेनना में जीवित रहता है। और 
सृष्टि के कण-कण में विखर पर सर्यत्र परिज्यात हो जाता है। 


प्यक्नित्व, ऊूतित्य, जीवन रस 


कला का स्वरूप : 


यहाँ पर कला के सम्बन्ध में कुछ बतलाना आवश्यक है| कला एक 
वह क्रिया है, जिस के आधार पर कलाकार अपनी कृतियों में सौन्दर्य 
की सृष्टि करता है| किसी वस्तु को देख कर जब कलाकार का मन 
प्रभावित हो उठता है और उस भाव की अभिव्यक्ति के लिए उस मे 
आकुलता जाग उठती है, तब वह अपने मन की सौन्दर्य भावना का 
योग दे कर अपनी कला को जन्म देता है | उस की इस कला के द्वारा 
उस की भावना अपने सुन्दर रूप मे सब के समक्ष प्रगठ होती है। 
कुछ न कुछ सुन्दरता का योग प्रत्येक वस्तु मे रहता ही है, भले ही फिर 
बह व्यक्त न हो कर अव्यक्त ही क्‍यों न हो । इस सृष्टि के कण-कण मे 
सौन्दय परिव्याप्त है । कछाकार अपनी कलामयी दृष्टि से उस दी 
उद्भावना कर के अपनी कत्पना से, अपनी तलिका से, अपनी छीनी 
और हथौडे से तथा अपने स्वर के नाद से कल्पना के विभिन्न रूपों को 
तथा विविध स्वरूपो को, जो आइत थे, उन्हे अनाबृत कर देता है। 


कला के क्षेत्र 


इस दृष्टि से यह कहा जा सकता है कि प्रत्येक वस्तु में किसी हद तक 
कला समन्त्रित है। किन्तु, इन जगत्‌ के पदार्थों को ध्यान से देखने पर 
यह परिलक्षित हो सका है कि कुछ पदार्थ उपयोग की दृष्टि से अविक 
महत्त्वूण हैं और कुछ भाव की दृष्टि से | प्रथम कोटि के पदार्थ भीतिक 
सुखों की उपलब्धि में अधिक सहायक सिद्ध होते हैं और द्वितीय कोटि 
के पदा्य रससिद्धि तथा आनन्द की उपलब्धि मे सहायक होते है | इस 
आधार पर कला को दो भागों में जॉँठा गया है-- जीवनोपयोगी कला और 
ललित-अऋला | लहर, वटाई, सुयार और कुम्हार आदि की कला को 
जीवनोपयोगी कला कहा जाता है। ललित कला के पॉच मेद है-- 
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वास्तुकला, मृर्तिकला, चित्रकला, कराव्यकछा और संगीतकला। वास्तु- 
कला को स्थापत्यकला और शिक््यकलछा भी कहा जाता है। मतिकला 
और चित्रकला के सम्बन्ध में कोई बाह्य आधार न हो कर कलाकार के 
अन्पर मानस का अगौतिक आधार ही मुख्य रहता है। एक मूर्तिकार 
एक अनघड पत्थर को जब अपनी कलामयी दृष्टि से उसे कला का 
साकार रूप प्रदान करता है, तब उस पत्थर मे एक सुन्दर तथा आकर्षक 
मूर्ति प्रगठ हो जाती है। एक चित्रकार दीवार पर तथा कागज पर 
अपनी वलिक़ा के माध्यम से रेखाएं बनाता जाता है और हम देखते 
हैं कि इन रेखाओ में से ही सुन्दर और आऊर्षक चित्र प्रगठ हो जाता 
है। वास्तुकला, मृर्तिकला और चित्रकला का उपयोग अधिक तर भारत 
के मन्दिरों में तथा धर्मस्थानो मे होता रहा है | जैन परपरा की इंष्टि से 
मूर्तिकला का एवं वास्तुकला का सर्याव्िक एवं सर्वेच्च स्वरूप विव्व- 
गिस्यात आबू के जैन मन्दिरों में देखने को मिलना &ै। आगरा का 
ताजमहल और बह का शायास्वामी का मन्दिर भी मारत की श्रेष्ठ स्थापट 
वाला एवं शिल्मकश के सुन्दर और मघुर आदर हे । काज्यक्रछा और 
संगीत कला दोनो का सहभाग ही अधिकतर मिलता है। भारत के 
भक्दिसाहित्म में तया काव्यो मे और लोकगीतो में काव्य कछा और 
संगीत कला के स्वष्ठ स्ख्य इटि गोचर हांते हैं। वास्तुकला, मतिकला 
ओर चित्रन्‍त्ला की अपेक्षा सगीन-झला का मूर्त आव्वार अधिक सक्षम 
है। समीतन्न बलाफार अपने खरे के आरोहण-अबगेहण और अपने 
स्रर-सन्वान के दारा जिस राग-गगिणी जो प्रस्तुत करता है, उस से उस 
के मत के सभी भाव ज्यक्त हो उठते है। स्वर की सपझ््म स्रिति का 
झबन बार सकता कंटिन है। नाद, सौन्दर्य स्प्र मर्त आधार का संयोग, 
संगगीव के साथ अउद्य होता है। फिर भी संगीत-फणा अन्य कलार्ओो 
की »पेद्ा भेए जार अधिक सल 0। कायकला का स्थान सभी 


प्यफ्नित्व, झूतित्य, जीवन २ 


छलित कलाओ मे सर्वाधिक श्रेष्ठ माना गया है| क्यों कि इस कला को 
अमभिन्‍्यक्त करने के उपकरण अत्यन्त सूक्ष्म होते हैं। कुछ शब्द समहों 
'को लेकर काब्य-कल्ा प्रतिष्ठित होती है | शब्द और उस में छिपे हुए 
अये की सूक्ष्मता काव्य को अति उच्च स्थान प्रदान करती है। 
रसणीयता की दृष्टि से जब काव्य-कलछ। में नाद-ध्वनि लाने का प्रयत्न 
होता है, तब उप्त की स्थिति सगीत-सी हो जाती है। मूर्त आधार की 
अख़वर स्थिति के कारण ही काव्य कहा सर्वश्रेष्ठ कछा के रूप में साहिलय 
जगत में अभिमान्य हुई है | संगीत और काव्य दोनो में ही नाद की 
स्थिति रहती है | किन्तु, संगीत मे स्वर नाद-अधान रहता है और कान्य 
मे वह भावग्ग्रवान रहता है | 


पण्डितजी के विचार 


पण्डित श्रीमछजी महाराज ने जिन जीवन चरित्रों की रचना संगीत- 
मय की है, उन में कान्य-कऋला और सगीत-कला का जो रूप निखर कर 
आया है, वह छुन्दर, मधुर और रुचिकर है। यबपि पण्डितजी ने कमी 
अपने को कवि कहलाने की अयवा कबि लिखने की भूल नहीं की, 
तयापि उन का कवि-कर्म उन के सगीतमय घार्मिक गीतों में तथा विमिनन 
प्रकार के उन के द्वारा रचित जीवन चरित्रो में अभिन्‍्यक्त हो ही जाता 
है। पण्डितजी महाराज सहृढय प्ख भावुक व्यक्ति थे। मानव सन की 
यह भावुकता एवं सहृदयता ही काब्य को जन्म देती है। यदि साहित्यिक 
क्षेत्र में मानस की कोमछता, भावुकता और सौन्दर्यामिमुखी कल्पना को 
ही काञ्य-कला का रूप स्वीकार कर लिया जाए, तब निश्चय ही पण्डितजी 
महाराज अपने आप में एक कवि थे और उस आधार पर उन की संगीत- 
भयी रचनाओं को हमें काव्य की संज्ञा देने का अधिकार हो जाता है। 
जहाँ काव्य होता है, वह्ें काउय-कछा अनिवार्य रूप में रहती ही है। 
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काञ्यो मे कान्य-कला का अस्तित्व उसी प्रकार है, जिस प्रकार छुमनो मे 
उन की सुरमि का। 


पण्डितजी महाराज ने समय-समय पर अनेक समयोपयोगी और 
युगानुकुल तथा शिक्षाग्रद जीवन चरित्रों की रचना की है। लगभग 
एफ दर्जन से अधिक उनके द्वारा रचित चरित्र आज उन की डायरियो 
मे एव लिखित अन्य सामग्री मे उपलब्ध हो रहे है। अंजना चरित्र, 
रश्निणी विवाह, कुगाल, श्रीगराल, युगपाल, जिलोक-सुन्दरी चरित्र आदि 
उन की क्ात्यमयी एप संगीतधसी रचनाएँ हैं। इन चज्ि-काब्यों में 
पश्डितजी महाराज ने आवुनिक युग की नूतन से नृतत भावनाओं का 
सवावेश किया है । कही-कडी पर तो इन सगीसमथ रचनाओ में पण्डितजी के 
अन्तर मानस का विद्रोही रूप प्रगठट हुआ है, कहीं पर शान्त रूस, कहीं 
पर दार्यनिक्त रुप और कही पर कलामय रूप निखर कर आया है। इन 
सभी अथें मे पण्डितजी महाराज को से कवि कहने का अपने मन मे 
+गेत्र आग्रड रखता हूँ। फिर भी यदि कवि की परिभाषा किसी महा- 
ऋात्य की रचता के आवार पर ही की जाती हो, तो उस अर्थ में जायद 
परिडतजी को कत्रि कहने मे सफ्ोच ही होगा । महाकाज्य की सछि या 
रचना जिन कवियों ने झी हे, उन्हें अपने हदय की अमूर्त भावनाओं 
यो फहीं न कहीं पर अभिम्यक्तत करने का अज्सर प्राप्त हो ही जाता है। 
अयने काज्यो भें कवि केवछ अयनी भायनाओं को ही अभिन्यक्त नहीं 
कत्ता, वश्फि वह जिय युग प्रवाह मे मीजित है, उस्त युग प्रवाह की 
चतनाओ की सगत्य सावनाओं का प्रतिनिधित्र करता ह। कुशल कवि, 
सम झात्यझार वही माना जाता हैं. जो आये युग की यिभिन्न विचार 
भ्राधनों भें सामनस्‍्य एवं समन्वय स्थापित करने में समझ हो सके। 
सन्त सुलसीटासजी ने अयने रामचरित-मानस ! भे जपने युग दी 
सर माउनाओ को समाहित कर के उस के समन्तित झछप को हैं 
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लोक-चेतना के समक्ष प्रस्तुत किया है। यही कारण है कि उन्त के ' राम- 
चरित-मानस ? पे तथा अन्य कृतियों मे शैव और वैष्णव मर्तों के अन्त- 
दँद्व शान्त प्रतीत होते हैं | वेदान्त परपरा के अद्वैतवाद, विशिश्टद्वैतवाद- 
श॒द्बाद्दैतवाद, मेदामेदवाद और द्वैतवाद आदि के तीव्रतर संघर्ष भी 
अत्यन्त शीन्‍्त और विनीत रूप भें अभिव्यक्त हो पाए हैं। सन्त 
तुलसीदासजी के कवि-कर्म की यह सर्वाधिक सफलता थी, जिस का अभाव 
हमें सूरदास में तथा रीतिकाल के महाकवि केशव में परिलक्षित होता है। 
शायद इसी आधार पर साहित्य-क्षेत्र के समालोचकों का एवं समीक्षकों 
का यह अमिमत रहा कि कवि अपने युग का द्रष्टठा और सृश् होता है। 
प्राचीन साहित्य मे कवि को ब्रह्मा और प्रजापति के पद से भी विभूषित 
करने का प्रयत्न किया गया है। क्यो कि कवि अपने काव्य जगत्‌ का 
सृष्टा और उत्पादक है। अतः कबि की परिभाषा और उस के काब्य-कर्म 
को समझने के लिए हमें सहानुभूति की आवश्यकता है। 
संगीत और फला + 
पण्डितजी महाराज ने सगीत-कला के सम्बन्ध में अपने विचारों को 

अभिव्यक्त करते हुए कहा है- ' सगीत-कला मानव जीवन की एक अपूर्व 
वस्तु है | अन्य कलाओ की भौति सगीत-कला का भी बहुत घनिष्ट सम्बन्ध 
प्रासम से ही धर्म के साथ रहा है । यो तो सगीत भारत में सभी अवसरो 
पर काम में आता है। जन्म के समय अथवा किसी सस्कार के 
समय सगीत काम में आता है। गॉव के लोग भी खेतों में काम करते समय 
सगीतमय ख्वरो में छोक-गीत गाते सुने जाते हैं। घर में रहनेवाली 
बहनें घर का काम करते हुए भी अपनी सगीतमय मधघुर-मीठी स्वर 
लहरी से घर के सारे वातावरण को संगीतमय वना देती है | गीत 

अच्छा हो अथवा बुरा, मधुर कठ पर चढ कर वह सहज ही सुन्दर और 
आकर्षक बन जाता है । 
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सगीत का प्रयोग एव उपयोग मनोरजन एवं मनोविनोद के लिए ही 
क्रिया जाता है। आज ही नहीं, प्राचीन काल से ही शिक्षा के क्षेत्र में 
भी सगीत का योगदान रहा है और आज तो बिशेत्ग रूप मे इस की 
ओर ध्यान दिया जाना चादिए। हमे यह भी ध्यान में रखना 
चाहिए, कि मानव जीवन मे कछा का महत्त केज़छ व्यक्ति के मनो- 
गिनोद के लिए ही नहीं, वल्कि उस का सावेजनिक रूप और सामाजिक 
रूप मे प्रयोग करने की आवश्यकता है। सच प्रछिए, तो उस के 
अभाव में मानच जीवन की प्रणे अभिव्यक्तित हो ही नहीं सकती । यह 
देश का दुर्भाग्य था कि एक समय ऐसा आया, जब विशेपतया सगीत- 
विद्या का संपर्क विछास के साथ हो गया | कलाकार और डस का पोपक 
वर्ग भी विछासिता का शिकार हो गया | उस का फल यह हुआ कि 
प्रचक्तित सगीत अनेक स्थानों मे उच्च एवं शिष्ट समाज के अयोग्य 
समझा जाने छलगा। और एक प्रकार से सगीत का अम्यास समाज के 
उच्च वग में से बहिष्कृत-सा हो गया। परन्तु आज थुग पस्विर्तन के 
साथ समीत के क्षेत्र में भी परिवर्तन हो रहा है । और उस के लोक 
कल्याण-कारी रूप को प्रगट करने की दिल्ा में प्रयास किया जा रहा है । 
आज के कलाफारों और केलप्रेमियो का यह कर्तन्य है कि उस सगीत- 
कला के सम्मान को सुरक्षित ही नहीं, वल्कि अविक से अधिक व्यापक 
बनाने का प्रयास करे। देखा जाता है कि आज कला की प्रतिष्ठा 
वटती भी जा रही है, परन्तु कह्ठी-झहीं पर उस के पतन के सकेल भी 
प्रात्त होते है । सिनेमा जगत में सगीत-कला का और नृत्य-कला का 
अनित्रार्य रूप से प्रयोग एवं उपयोग किया जाता है | परन्तु, वह हमारे 
देश की जन-चेतना के समक्ष विछासमय रूप ही प्रस्तुत करता है । उस 
के इस वासनामय रूप को मिठा कर यदि वात्तविऊ अर्थो मे कला का 
खख्प दे दिया जाए, तब निश्चय ही हमारे देश की सस्कृति का उस से 
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गौरव ही बढेगा, और भारतीय जन-जन के मन-मन में संगीत-कलां का 
धार्मिक एवं सांस्कृतिक पक्ष अभिन्‍्यक्त हो सकेगा।”? पण्डित श्रीमलजी 
महाराज के सगीत कला के सम्बन्ध भे, जो विचार उन की स्वयं की 
कलम से यहाँ प्रकट किया गया है, उस का साकार रूप स्वय उन का 
जीवन भी था। उन का स्वर इतना सघुर, इतना मोहक और इतना 
आकर्षक था कि श्रोताओ के मन को वे अपनी मधुर खर-लहरी से मुग्ध 
बना देते थे । महाराष्ट्र के सन्‍तो के भक्तिगीत, राजस्थान की मीरा के 
गीत, सूर और तुलसी के गीत तथा जैन-परपरा के आननन्‍्दघन के 
अध्यात्म गीतों को वे कलात्मक दौली से मधुर स्वर मे गाया करते थे। 
यह उनका सगीत प्रेम था। 
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नारी जीवन और विकास 


नारी जीवन के विपय में संसार भर के लेखको ने कुछ न कुछ लिख 
ही है। चीन के दाशनिफ कन्सयूशियस ने नारी को ' सप्तार का सार 
कहा है।? पाश्चिमात्य देश के ही एक दूसरे विद्वात्‌ कोली ने कहा है-- 
/ नारी क्या ? बह केवल ग्रकृति की एक मधुर भूल है।' शेक्सपियर ने 
नारी को ' पुरुष की दुबेछता ” कहा है। वाइबिल में नारी को 'एक 
कमजोर नाव” कहा है। फारसी भाषा के एक विद्वान्‌ ने कहा है- 
नारी क्‍या है ? खुदा ने एक गुलाब का फ़छ, एक कमल, एक फाख्ता, 
एक भोस, थोडा-सा मधु, मृत सागर का एक सेत्र और मुद्ठिया मिश्टी ले- 
कर इन सब के संयोग से नारी की रचना की है।” भारत के सन्‍्तो ने- 
एवं लेखको ने एक ओर तो नारी को “नरक का द्वार” कट्ल है, तो 
दूसरी ओर उन्हों ने यह भी कहा है, " यत्र नार्यस्तु पृज्यन्ते, रमन्‍ते तन्न 
देवता: ।? जिस घर में नारी की पूजा होती है, वहाँ देवता वास 
करते है । 
महाबीर और नारी : 

भारतीय साहित्य मे ही नहीं, विश्व के सम्पूर्ण साहित्य में नारी जीवन 
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के दोनों पक्ष उपलब्ध होते हैं-- शुभ और अशुभ । निन्‍दा भी और प्रशंत 
भी । आखिर यह क्‍यों ? यदि नारी दुबल है, तो क्या नर भी दुबेर 
नहीं हो सकता * जहाँ तक जीवन की भूलो का प्रइन है, वह दोनों वे 
ही जीवन में हो सकती हैं | भारत के प्राचीन साहित्य में- वैदिक, बी 
और जैन सभी में- नारी निन्‍ठा के स्व॒र तीव्रता से मुखरित हुए हैं। बुु् 
ने तो नारी को अपने संघ का सदस्य बनाने से इन्फार कर दिया। 
अपने शिष्य आनन्द के आग्रह से ही उन्हों ने अपने संध में नारी को 
भिक्षुणी के रूप में अधिक्रार दिया था | वैदिक परम्परा में तो नारी का 
इस से भी अधिक तीत्र विरोध प्रारम्भ से ही रहा है । 


विश्व विराट महापुरुपो में सम्भवतः भगवान महावीर ही एक अपवाद 
रूप हैं, जिन्हो ने अपनी संघ सरचना में प्रारम्भ से ही पुरुष के समान 
ही नारी को भी अपने सथ्र का एक घटक माना है | भगवान के धार्मिक 
सत्र में साध्वी और श्रातरिका को भी उतना ही अधिकार है, जितना कि 
साधु और श्रावक्ष को दिया गया है। यही कारण है कि भगवान महावीर 
के घार्मिफ एव आध्यात्मिक संध में कर्म और अध्यात्ममाव की दृष्टि से 
महासती चन्दनवाला और जयन्ती श्राविका का गौरवपूर्ण स्थान रहा 
है। नारी-मुक्तित का द्वार खोल कर निश्चय ही भगवान महावीर ने अपने 
युग में एक बहुत बडी क्रान्ति की थी! क्यों कि उस युग में नारी जाति 
का घोर अपमान किया जा रहा था। 


गांधी और नारी : 


आज के इस नवीन युग में महात्मा गाघी ने फिर नारी जाति की 
शिक्षा, स्वतन्त्रता और उस के मैलिक अविकारों का ग्रइन उठाया | 
गाधी जी की आवाज को छुन कर उिश्व कवि रवीच्धनाथ ने रामायण 
की उपेक्षिता लक्ष्मण की पत्नी उर्मिछ्ा के दवे हुए जीवन को उमारा । 
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के बन. ख्छट 


| 


हू 


इस युग के राष्ट्र कवि मैथिलीशरण गुप्त ने अपने साकेत महाकाव्य में 
उर्मिछा के जीवन को खूब निखारा है । इसी कवि ने अपने यशोघरा 
काब्य में बुद्ध की पत्नी को इतना ऊँचे चढा दिया कि बुद्ध का जीवन 
उस की सेवा, श्रद्ा और त्याग के सामने पराजित जैसा ही हो गया है | 
भहाकवि प्रसाद ने अपने कामायनी काव्य में मनु की अपेक्षा, उस की 
पत्नी श्रद्धा के जीवन को खुब आगे बढा दिया है। 


/ त्ञारी तुम केवल श्रद्धा हो, 
विश्लास रजत नग पगतल में । 
पीयूप-ल्रोत-सी वहा करो, 
जीवन के घुन्द्र समतल में॥ ”? 


महादेवी वर्मा ने युग-युग से पीडित नारी की मानसिक वेदना को 
समझ कर कहाय- “नारी केवल मांस-पिण्ड की संज्ञा नहीं है। आदिम 
काल से आज तक विकास-पथ पर पुरुष का साथ दे कर, उस की 
विजय-यात्रा को सफल बना कर, उस के अभिश्ापो को स्वय झेल कर 
और अपने वरदानों से उस के जीवन में अक्षय शक्ति भर कर, मानवी 
ने जिस व्यक्तित्व, चेतना और हृठय का विकास किया है, उसी का 
पर्याय नारी है।” इस कथन में नारी जीवन का उज्जल रूप अत्यन्त 
घुन्दरता से प्रगट किया गया है। 


पण्डितजी के विचार $ 


पण्डित श्रीमलजी महाराज ने अपने लेखों में, गीतों में और कब्रिताओं 
में नारी जीवन, उस की शिक्षा, उस के विकास, उस की श्रद्धा, सेवा 
और भक्ति के त्रिपय में बहुत ही स्पष्ठता से त्रिचार किया है। पण्डितजी 
के द्वारा रचित कवितामय जीवन चरित्रों में, विशेषतया “अंजना ! 
और “ रुक्‍्मणी-विवाह ? मे नारी जीवन के उज्ज्वल पक्षों को बडी झुन्दर 
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शैली में, छलित भाषा में और अभिव्य॑जना के द्वारा अभिव्यक्त किया 
है। नारी को जीवन के ग्रत्येक क्षेत्र में वे प्रगतिशील देखना चाहते थे। 
समाज की अनेक बहनों को उन्हों ने समय-समय पर प्रेरणा दे कर 
आगे बढाया है | आज भी उन से अलजुप्रेरित हो कर अनेक बहनें अपने 
जीवन के विकास-पथ पर आगे बढ रही हैं| 


भारत की नारी का भआादश : 


भारतीय नारी का आदरी एक आदरी है, जिस का प्रतिरूप हमें 
विश्व के किसी दूसरे साहित्य में उपलब्ध नहीं हो सकता । भारतीय 
नारी का त्याग, भारतीय नारी की सेवा और मारतीय नारी के मन में 
जो एक सहज श्रद्धा रहती है, उस ने भारतीय नारी को बहुत उँवे 
पद पर ले जा कर खडा कर दिया है। में समझता हूँ, विज्ल साहित्य 
के शतिह्ास में नारी के तप और त्याग के जो आदर हमें उपलब्ध 
होते हैं, वे वास्तव में अदूभुत और अलुपम हैं। भारतीय समाज में 
नारी का स्थान कुछ उदाहरणों को छोड कर अत्यन्त महत्त प्रण रहा 
है| भारतीय समाज नारी जाति को लक्ष्मी, सरस्वती और दुर्गा के रूप 
में पूजता रहा है | घर की प्रतिष्ठा और समाज का सन्मान नारी जाति 
के उत्कर्ष पर ही अवलबित है। भारत के प्राचीन इतिहास में, फिर 
भल्ठे ही वह इतिहास वैदिक परपरा का रहा हो, जैन परपरा का रहा हो 
अथवा बौद्ध परपरा का रहा हो, नारी जाति ने इतिहास के पनो पर 
अपने जीवन का जो एक शानदार अध्याय लिखाया है, उसे कमी भी 
भुलाया नहीं जा सकता । और भविष्य में मी इतिहासकार उसे उपेक्षा 
के गत में फैक नही सकेगे । वैदिक युग की नारी कुछ बन्धनो में 
जकडी-जकडी-सी प्रतीत छोती है, समाज के क्षेत्र में और धर्म के क्षेत्र 
में उसे कुछ अधिकारों से बचित रखने का प्रयत्न यत्र-तत्र परिलक्षित 
होता है। फिर भी सब-कुछ मिलाकर देखने पर नारी जाति ने उत्त 
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अन्धकार पूर्ण युग में भी अपनी ग्रतिमा, अपने शील और अपनी सेवा 
में जो कुछ आदर उपस्थित किए थे, वे आज भी भारतीय-इतिहास के 
पन्नों पर चमक रहे हैं | गागी ने याज्ञवस्क्य जैसे प्रौढ विद्यानू के साथ 
राजा जनक की सभा में शास्त्रार्थ करके निरुत्तर कर दिया था। वबौद्ध- 
साहित्य में सुजाता ने जो अपना एक स्थान बनाया है, वह नारी जाति 
के इतिहास में गौरव प्रण स्थान रखता है। जैन-इतिहास में जयन्ती 
जैसी तकेशील नारी ने भगवान महावीर के समवसरण में जो प्रश्न पूछे 
हैं और भगवान ने उस का जो समाधान दिया है, वह नारी जाति के 
चिन्तन का और उस की तर्कशीलता का एक प्रवल प्रमाण कहा जा 
सकता है । 


घीर राजस्थान की वीर नारी : 

मध्यकाल के इतिहास में और विशेषतया राजस्थान की वीर भूमि 
दी दीर नारियो ने अपने शील की रक्षा के लिए, अपने गष्टू की रक्षा 
के लिए और अपने कुछ एवं परपरा के सम्मान के लिए, जो कुछ 
महत्त्व पृणे कार्य किए हैं, उन से आज भी राजस्थान का इतिहास 
आलोकित हो रहा है । झॉसी की रानी का इतिहास और युद्ध के क्षेत्र 
में उस की तलघार के चमत्कार क्या कभी भुलाए जा सकेगे * दुर्गावती 
ओर पत्मिनी जैसी राजपूत वालाओं ने सकट के बिकट पलो में भी 
अपनी शान की रक्षा जिस प्रकार से की है, वह भारतीय नारी के 
इतिहास में एक महत्त्व पूरे अध्याय कहा जा सकता है । सीता, सावित्री, 
दमयन्ती, आह्यी, छुन्दरी, ये नारी समाज के इतने उप्ज्ब्ल और इतने 
उत्कृष्ट निदशन हैं कि जिन के सम्बन्ध में इतिहासकारों ने वहुत-कुछ 
लिखा है और बहुत-कुछ लिखना अभी शेप भी है। नारी के सम्बन्ध 
में यहें पर केवल इतना ही बतलाना अभीष्ठ है कि उस ने प्रत्येक क्षेत्र 
में अपना विशिष्ट स्थान बनाया है । कवि दिनकर के शब्दों में-- 
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* तारी ह्वी वह महा-सेतु, 
जिस पर अछ्य से चल कर | 

नए भनुज नवग्आण, 
दश्य जग में आते रहते हैं ॥ ! 


€ झागसयी हम कभी नहीं, 
रुकती हैं अधिक समय तक। 
इतिहातों की आग बुझ्चाकर 
भी उन के पृष्ठो में ॥ 


इन पौद्मों में जो अमिन्यक्त किया है, जिसे साहित्य में प्रगतिवादी 
इश्टिकोण कहा जा सकता है । नारी जाति ने प्राचीन युग से ले कर 
आज के युग तक कभी कम और कमी अधिऋ अपनी प्रगति को आगे 
चढाया है | नारी के सन में एक वह दृढ संकल्प-शक्ति है, जो उसे पीछे 
लैटने के लिए प्रेरणा नहीं देती है । 


भविष्य की आशा 5 


भारतीय नारी के वर्तमान रूप को देख कर यह आशा की जाती है 
कि ज्ञीत्र ही उसे प्रूव॑ गौरव प्राप्त हो सकेगा | परन्तु भारतीय नारी को 
अपनी मर्यादा और अपने आदरशों को उज्ज्बल रखने के लिए यह 
आवश्यक है कि आज वह प्रगति के नाम पर, जो कुछ करना चाहती 
है, करने से पहले उसे इस के परिणामों पर भी भली-मॉति विचार कर 
लेना चाहिए । नारी की शोभा शुंगार से नहीं, शील से है। नारी का 
सम्मान पुरुष के साथ श्रतियोगिता में खडे होने में नहीं है। उस का 
सम्मान और गौरव इसी वात में है कि वह अपने आदशों की ओर 
चढते हुए, अपने सेवा और त्याग धर्म से पराइमुख न बन जाए। 
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पविञ्नता की रक्षा : 


नारी जाति के गौरब को अल्षुण्ण रखने के लिए आज के पुरुषों 
को भी कुछ समझना आवश्यक है।आज के इस विज्ञापन युग में 
नारी जाति के आकर्षक और मोहक रूपो को दिखला कर जन-मानस 
को अपनी ओर आकर्षित करने का जो एक गहछित प्रयत्न चल रहा है, 
यह नारी जाति के लिए एक कलकित प्रश्न तो है ही, पर इस का बहुत 
कुछ दायित्व पुरुपो पर ही अधिक है । आज के युग के पुरुषो को यह 
भली-भेंति समझना होगा कि नारी मात्र वासना की पूर्ति के लिए ही 
नहीं है, परन्तु बह एक सहयोगी और सहकारी के रूप में रहकर 
पसर्वार, समाज और राष्ट्र के प्रत्येक काये में आप को सहयोग और 
सहकार दे सकती है । 


अन्त में मै एक बात और स्पष्ट कर देना चाहता हूँ कि पण्डित 
श्रीमलजी महाराज ने अपने साहिल्य में नारी के जिस पवित्र रूप का 
अंकन किया है, वह एक ऐसा रूप है जो विदेशी न हो कर, स्वदेशी 
है। भारतीय-संस्क्ृति के गौरव के अनुरूप विकास का ही वे समर्थन 
करते रहे हैं । उन के विचार में नारी जाति के सर्वाद्गीग विकास के 
लिए विकास का प्रत्येक द्वार उस के लिए खुला रहना चाहिए | नारी 
जाति को घर की चार दीवारी में बैत कर आज आप उसे अपने मन- 
माने सिद्धान्तो पर चलाने के लिए बाध्य नहीं कर सकते | 
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जीवन और शिक्षा 


हे 


जीवन का शिक्षा के साथ और शिक्षा का जीवन के साथ बही 
सम्बन्ध है, जो इस शरीर का अपनी प्राण-शक्ति के साथ में है। जीवन 
शरीर है, और उस की प्राण शक्ति है उस की शिक्षा। शिक्षा के 
अभाव में जीवन का कुछ भी मूल्य नहीं है। जीवन में जो चमक- 
दमक आती है, वह सब शिक्षा के आधार पर ही। मानव जाति ने 
अपने दीधघेकाल के इतिहास में जो प्रगति और विकास के चरण 
बढाए हैं और आज के इस विज्ञान युग में मी जो आगे बढाव 
चाह है, उस का मूल कारण मानव जीवन में, यदि किसी को दिया 
जा सकता है, तो उस की शिक्षा को ही। शिक्षा के क्षेत्र में अनेक 
प्रकार के प्रयोग एवं परीक्षण समय-समय पर होते रहे है, और आज 
भी हो रहे हैं। मनुष्य की शिक्षा का प्रारम्भ उस के घर से ही होता 
है। फिर ग्राम की पाठशाला, नगर का विद्यालय और देश का विख्व- 
विद्यालय, ये समी जीवन की शिक्षा के केच्ध माने जाते हैं। अत्यन्त 
प्राचीन काल में तो ग्राम और नगरों के कोछाहल से दूर, बहुत दूर 
वनःॉ्ान्तों में स्थित गुरुकुलो में ही शिक्षा का प्रारम्भ और परिसमापि 
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होती थी। रामायण, महाभारत, रघुब॒श और अन्य काब्य प्रन्य एव 
इतिहास पुस्तकों में इन गुरुकुलों का बहुत छुन्दर वर्णेन उपलब्ध 
होता है। बौद्ध-साहित्य और जैन-साहित्म के ग्रन्थों में भी गुरुकुल, 
पाठशाला और विद्यालयों का वर्णन अत्यन्त विस्तार के साथ में मिलता 
है। नालन्दा विख-विद्यालय, जिस में भारत के विभिन्न प्रान्तो के 
शिक्षार्थी नहीं, बल्कि चीन, जापान, ईरान और मसध्य-एशिया के अन्य 
भागो के शिक्षार्यी भी शिक्षा प्राप्त करने आया करते थे। यूनान और 
मित्र देश के साथ भी भारत का सम्बन्ध अवश्य रहा होगा। इस प्रकार 
प्राचीन युग में भारत ने शिक्षा के क्षेत्र में अपना महत्तपू्े भाग अदा 
किया था । 


शिक्षा और विज्ञान 


आज तो जीवन के मूल्य भी बदले है, और शिक्षा के मूल्य भी 
बदले हैं। प्राचीन युग में शिक्षा का आधार घ॒र्म और अध्यात्म भाव 
था। परन्तु आज की शिक्षा के आधार विज्ञन और राजनीति हैं। 
शिक्षा की पद्धति भी आज स्वदेशी न हो कर, विदेशी ही अधिक 
है। युग के परिवर्तन के साथ जीवन का दइश्तिकोण भी बदल जाता 
है और शिक्षा के क्षेत्र भी बदलते रहे हैं और आज भी बदल रहे 
हैं। प्राचीन काछ की शिक्षा का आदर था, बन्धनो से विमुक्ति, 
और आज है ल्ार्थों में नियुक्ति | पहले विद्या वेची नहीं जाती 
थी, पर आज उस में व्यवसाय एव व्यापार बुद्धि ने प्रवेश पा लिया 
है। शिक्षको में आज कतेत्य भावना विल्त हो चुकी है, और एक 
मात्र अधिकार लिप्सा बढती जा रही है। उधर छात्रों मे भी विनय- 
भाव और अनुशासन की भावना नष्ट हो चुक्री है और उपद्रव, उद्ण्डता 
तथा ठफ़ान करना ही उन्हो ने अपना ध्येय बना लिया है। अपनी 
शक्ति का प्रदर्शन कर के आज के राष्ट्र के निर्माण में नही, विनाश में 
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ही सहयोग और सहकार कर रहे हैं। शिक्षक और छात्रों में स्नेह एवं 
सहाजुभूति के स्थान पर अविश्वास एवं संघर्ष ने स्थान ले लिया है, 
जिस के भयंकर परिणाम ही आए हैं। 


शिक्षा की परिभाषा ; 


यूनान के महान्‌ दार्शनिक प्लेटो ने शिक्षा के विपय में कहा था- 
“ शरीर और आत्मा में अधिक से अधिक जितने सौन्दर्य और जितनी 
सम्मूर्णता का विकास हो सकता है, उसे सम्पन्न करना ही शिक्षा का 
उद्देश्य है।” महान्‌ विचारक बर्क ने कहा- “शिक्षा क्या है? पुस्तकों 
का ढेर ? विल्कुल नहीं, वल्कि संत्तार के साथ, भनुष्यों के साथ और 
जीवन के साथ जो तादात्मय वृत्ति है, वही शिक्षा है |” अरस्तू ने कहा 
था- “ जिन्हों ने मानव पर शासन करने की कला का अध्ययन किया 
है, उन्हें यह विश्वास हो गया है कि युवकों की शिक्षा पर ही राज्य का 
भाग्य आधारित है । ? हर्बर्ट स्पेन्सर ने कहा, “लोगों को प्रृण जीवन 
व्यतीत करने के लिए प्रस्तुत करना ही शिक्षा का उद्देश्य है। ” एडिसन 
ने कहा-' शिक्षा मानव जीवन के लिए पेसे ही है, जैसे संगममेर के पत्थर 
के लिए शिल्प कला। ? 


विवेकानन्द ने शिक्षा के विपय में कहा- “ मनुष्य में जो सम्रूर्णता गुप्त 
रूप में विद्यमान है, उसे प्रत्यक्ष करना ही शिक्षा का कार्य है।! 
महाकबि निराला का कहना है- “संघार में जितने प्रकार की प्रापतियोँ 
है, शिक्षा सव से बढकर है।” गॉँधीजी ने कहा, “सदाचार और 
निर्मेल जीवन सच्ची शिक्षा का आधार है।” उपन्यासकार ग्रेमचन्द ने 
कहा- “ जो शिक्षा हमें निबलो को सताने के लिए तैयार करे, जो हमें 
घरती और घन का गुलाम बनाए, जो हमें भोग-विलास में हुवाए, जो 
हमें दूसरों का रक्त पी कर मोठा होने का इच्छुक बनाए, वह शिक्षा नहीं 
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जीवन की श्रष्टता ही हो सकती है।” शिक्षा केवल ज्ञान-दान नहीं 
करती, संस्कार और सुरुचि के अकुरों का पालन भी करती है। शिक्षा 
जीवन-द्ृक्ष का वीज है। 


भारत के इतिहास के अतिप्राचीन युग में तक्षशिल्रा और नालन्दा 
जैसे विश्व-विद्यालय इस तथ्य॑ को प्रमाणित करते हैं कि भारत में शिक्षा 
और विद्या से अलन्त प्रेम था। उत्तर भारत में तक्षशिल्ला और पूर्व भारत 
भे नालन्दा ने समग्र संसार को अध्यात्म, दशन, धर्म, शतिहास, पस्क्ृति 
और समाज की शिक्षा को उन्मुक्त भाव से बॉटा था। फिर भारत की 
पराधीनता का युग आया । दासता के उस थुग में समस्त भारतीय- 
सस्कृति का रूप ही बदल गया। शिक्षा, जीवन, धर्म और परम्परा सभी 
को हम भूलने लगे । परन्तु भारत की स्वाघीनता के साथ ही देश की 
शिक्षा और सस्कृति की ओर सरकार तथा जनता-दोनों का ध्यान गया है। 


शिक्षा का प्रसार : 


शिक्षा की व्यवस्था के लिए प्रत्येक राज्य में शिक्षा विभाग स्थापित 
है। इस विभाग की ओर से शिक्षा के प्रसार के विविध कारये सम्पन्न हो 
रहे है । इस समय अपनी प्रकार ने सामुदायिक विकास योजना के 
अन्तर्गत शिक्षा को भी स्वीज्ार किया है। इस प्रकार अब शिक्षा विभाग 
के अतिरिक्त विभिन्न विकास खण्डो के द्वारा भी शिक्षा प्रसार का कार्य 
हो रहा है | इन विभिन्न सूत्रो के द्वारा सरकार समस्त देश में कुछ ही 
समय के अन्तर्गत शिक्षा का (रण प्रसार एवं प्रचार देखना चाहती है। 
शिक्षा प्रसार की दृष्टि से ही प्रत्येक विकास खण्ड में प्रारम्मिक पाठ- 
शालाएँ खोली जा रही हैं । विकास खण्डो में प्रन्याछलय एवं वाचनालय 
खोल कर इस शिक्षा प्रसार के कार्य को शीघ्रता से सम्पादित किण जा 
रहा है। सरफार ने कक्षा उठ्ठ तक के छात्रो के लिए निःशुल्क शिक्षा 
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'की व्यवस्था कर दी है। सिर्फ न छात्रों को अनेक प्रकार की सहायता 
ही दी जा रही है, शिक्षा के स्वरूप को बदलने का प्रयास मी राज्य की 
ओर से हो रहा है। राज्य और जनता के सहयोग से देश के अधिक 
से अधिक लोग श्ञीत्र ही शिक्षा प्राप्त कर सकेंगे । 


शिक्षा के विभिन्न रूप ; 


विदेशी शासन के संस्कारों के साथ भारत में सह-शिक्षा आई। इस 
के रखने और मिटाने के लिए मी विचार-विनिमय किया जा रहा है। कुछ 
शिक्षा-शात्री सह-शिक्षा के समर्थक हैं और कुछ विरोधी मी । दोनो के 
अपने-अपने तर्व हैं । सह-शिक्षा के पक्ष में मत देने वालों का कथन है 
कि इस प्रकार की शिक्षा से संकोच भावना का परिहार होता है तथा 
आत्म-विज्लास जागता है। बालक और बालिकाओं को सदा एक-दूसरे 
से अलग रखना, उन के जीवन विकास को और पारस्परिक सम्बन्ध को 
अवरुद्ध करना है । अलग रहने बाले,बालक-बालिकाओं में अन्त तक 
एक झिश्नक बनी रहती है, जिस के कारण उन का मानसिक विकास 
होने नहीं पाता है| दोनो के जीवन विकास के लिए सह-शिक्षा होनी 
डी चाहिए। वह आवश्यक है । 


सह-शिक्षा के विरोध में मी प्रवल तर्क हैं | सह-शिक्षा छात्र और 
छात्राओं में तितली एवं श्रमर इत्ति को जन्म देती है। छात्राएँ अंगार 
सज्जित हो कर स्कूल एवं कालेजो में आती है और अपने हाव-भाव 
के द्वारा छात्रों का ध्यान आह्ृष्ट करती हैं | इस प्रकार की स्थिति छात्रों 
में भी दीख पडती है । वे मी अपनी कक्षाओं में वन-ठन कर आते हैं 
और अपना आकर्षण विछाने का प्रयत्न करते हैं| फलतः चित्त की 
एकाग्रता मिट जाती है। मनो-भावना दूपित हो जाती है। मन की 
भावनाओ का प्रभाव उन के व्यवहार एवं चारित्र्य पर भी पडने लगता 
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है | विद्या का पावन-मन्दिर वासना और कामना का केलियृह वन जाता 
है | अध्यापकों को भी संक्रोच भाव से अपने विचारों से दबाना पडता 
है । कुछ बातों पर वे पूरा विचार प्रगठ करने में संकोच का अनुभव 
करते हैं । 


चीन ने और उस के बाद पाकिस्तान ने भारत पर आक्रमण कर के 
देश की चेतना को प्रबुद्ध कर दिया । देश की सुरक्षा के लिए अन्य 
विपयो की शिक्षा के साथ सरकार ने सैनिक शिक्षा को भी स्कूल और 
कालेजों में अनिवाये बना दिया है | अनिवाय सैनिक शिक्षा की इस 
योजना से देश के युवकों को अनेक लाभ प्राप्त होगे | वे देश की रक्षा 
कर सकेगे । सैनिक्र अनुशासन में वन्य कर उन का जीवन अनुशासन- 
बद्ध रहेगा । वे शारीरिक यष्टि से स्वस्थ रह सकेंगे | स्वस्थ शरीर में ही 
स्वस्थ बुद्धि का वास होता है । उन में एक साथ मिल कर काये करने 
की शक्ति पैदा होगी | आत्म-रक्षा और योग्य नागरिक के निर्माण का 
उद्देश्य ले कर अनिवार्य सैनिक शिक्षा को महत्त्व दिया गया है। 


शिक्षा फा रूप्ष्य : 


शिक्षा का लक्ष्य व्यक्ति को ज्ञान-सम्पन्न बनाना है। शिक्षित व्यक्ति 
जीवन की वित्रिध परिस्थितियों में अपना मागे बनाता है। शिक्षा का 
अर्थ केवल कुछ पुस्तकों को पढकर परीक्षा उत्तीर्ण कर लेना मात्र नहीं 
है। यह शिक्षा तो मनुष्य के जीवन विकास में अवरोध उत्पन्न करती 
है। वास्तविक शिक्षा वह है, जो उसके जीत्रन को स्वावलम्बी वना 
सके। गान्बीजी ने १९२७ में वर्धा मे एक नयी शिक्षा योजना को 
प्रस्तुत किया | इस्त को “वर्घा-शिक्षा-योजना ” कह्य गया । अन्य नामों 
से भी इस शिक्षा योजना को सम्त्रोधित किया जाता है- वेसिक शिक्षा, 
चुनियादी तालीम, नयी तालीम। इस शिक्षा का उद्देश्य है, छात्र के 
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जीवन को स्वाश्रित बनाना। प्राचीन युग में इस को हस्तकला कहते 
थे। 


पण्डितजी के विचार: 


शिक्षा के विमिन्न अंग और विविध पद्धतियों पर विचार करने पर 
अब प्रश्न यह उपस्थित होता है कि पण्डित श्रीमलजी महाराज के 
शिक्षा के विषय में क्या विचार थे। इस के सम्बन्ध में कुछ भी लिखने 
से पूर्व हम को यह तो समझ ही लेना चाहिए कि पण्डितजी के गुरु 
आचार्य जवाहरछालजी महाराज ने समाज का प्रबल बिरोध होते हुए भी 
अपने शिकष्यों को संस्कृत और प्राकृत पढाने के लिए पण्डितों की 
व्यवस्था की थी। इस प्रयत्न के लिए उन्हे उस समय समाज का तीत्र 
विरोध सहन करना पडा था। पण्डितों को रखकर शिक्षा दिलाने की 
उस समय प्रथा नहीं थी। अपनी राजस्थान भूमि को छोडकर आचार्य 
जवाहर॒लालजी महाराज को उस समय अपने शिक्यों के अध्ययन के 
लिए एवं उन की शिक्षा के लिए मरुधरा से सुदूर महाराष्ट्र में अनेक वर्षो 
तक रहना पडा था। श्रद्धेय घासीलालजी महाराज, श्रद्येय गणेशीलालजी 
महाराज और श्रद्वेय पण्डित श्रीमलजी महाराज उन के उसी प्रयत्न के 
साकार फल हैं | पण्डित धासीलालजी महाराज अपने गुरुदेव से अछग 
हो कर अपने द्वारा स्थापित अपनी सम्प्रदाय के आचार्य बन गए। 
आज भी वे गुजरात के मुख्य नगर अहमदाबाद में विराजित हैं| अपने 
गुरुदेव आचार्य श्रीजवाहरलछालजी महाराज की शिक्षा के फलस्ररूप 
स्थानकवासी परपरा के मूल आधारमूत वत्तीस आगर्मो पर संस्कृत टीकाएँ 
लिखने में तफल हुए हैं | उन का यह प्रयत्न आज भी चाह है। उन 
का यह महान्‌ कार्य युग-युग तक जीवित रहेगा। पूज्य श्रीगणेशीलालजी 
महाराज, जो आगे विकास कर के, आचाये जवाहरलालजी महाराज के 
उत्तराधिकारी के रूप में, अपनी सम्रदाय़ के आचार्य पद पर दीप काल 
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तक सुशोभित रहे । फिर सादडी में संगठित विशाल श्रमण संघ के 
उपाचाय पद पर भी कुछ वर्षों तक विराजित रहे । कुछ विचार मेद के 
कारण अथवा नीति भेद के कारण श्रमण संघ से अलग हो कर फिर 
अपनी भूतपूर्व सम्प्रदाय के आचार्य पद पर आसीन हो गए थे | पण्डित 
श्रीमलजी महाराज आचाये जवाहरलालजी महाराज के सर्वाधिक प्रिय 
शिष्य थे। पण्डितजी में गम्भीर ज्ञान और प्रकाण्ड पाण्डित्य होने पर 
भी, श्रमण संघ के विधायको में मुख्य पार्ट अदा करने पर भी, श्रमण सघ 
के किसी भी पद पर और साथ ही आचार्य श्रीगणेशीलालजी महाराज 
के द्वारा दिया जानेवाला अपनी सम्प्रदाय का आचाये पद भी उन्हो ने 
स्वीकार नहीं क्रिया | 'यह पण्डितनी महाराज के जीवन का सब से 
बडा त्याग था। इतना ही नहीं, अपने जीवन की सध्या के अन्तिम 
सॉस तक वे श्रमण सघ के वफादार रहे, - और उसी में स्थिर रहे | यह 
सब उन की निर्मल ज्ञान-साधना का और उन के जीवन की शिक्षा का 
शुभ परिणास था । अपने तेजस्वी गुरुदेव की शिक्षा और ज्ञान पा कर 
पण्डितजी का शिक्षा-प्रेम सहज एवं स्वाभाविक था। 


शिक्षा परए अपना चिन्तन + 


शिक्षा के सम्बन्ध में पण्डितजी के अपने मी कुछ मौलिक विचार 
और चिन्तन था । शिक्षा के मूल तत्त क्या हैं £ शिक्षा किस प्रकार की 
होनी चाहिए? इस वारे में पण्डितजी महाराज ने अपने निबन्धो में, 
अपने चरित्रो में, और अपनी डायरी मे पर्याप्त लिखा है-- 


१. विद्या- विनय और श्रद्धा से प्राप्त की जा सकती है । अल्प समय 
में विशाल राज्य की प्राप्ति सम्भव है। किन्तु शिक्षक की अनिच्छा से 
एवं उस के प्रतिकूल हो कर उस से ज्ञान की निधि प्राप्त नहीं की जा 
सकती है । 


रा 
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२. शिक्षा का उद्देश्य व्यक्ति का सर्वाज्जीण विकास करना है । व्यक्ति 
के विकास में समाज का विकास है | शिक्षा जीवन को विनीत और 
विनम्र बनाने वाली होनी चाहिए । 

३. आज ख्तन्त्र भारत के समक्ष केवल दो समस्याएँ: हैं-- शिक्षा 
और रक्षा। रक्षा की समस्या को तो दस-वीस छाख सैनिक बना कर 
कदाचित हल किया जा सके, पर अज्ञान का अन्धकार बहुत ही भयंकर 
है। जिस राष्ट्र की जनता जितनी अधिक शिक्षित होती है, वह राष्ट्र 
उतना ही अधिक विकसित होता है । शिक्षा विकास का आधार है। 

2. माता और पिता जिस ग्रेम से अपने पुत्र को शिक्षा दिलाते हैं, 
उतने ही प्रेम के साथ अपनी पुत्री को भी शिक्षा दिलाने का सकत्प 
उन्हे रखना चाहिए। 

५. जीवन और शिक्षा दोनों का परस्पर सम्बन्ध है। जीवन को 
संस्कारी, विचारी और आचारी बनाने के लिए शिक्षा से बढ कर अन्य 
कुछ भी उपाय नहीं है । 

६. शिक्षा के कार्यक्रम में अन्य कुछ भी विषय रखे जाएँ, परन्तु 
धर्म को उस में अवश्य ही नहीं, अनिवारय रूप में रखा जाना चाहिए | 
हमारी सस्क्ृति धर्म-प्रधान ख्वे धर्म-मूलक रही है | अतः धर्म के आधार 
पर ही शिक्षा का भन्‍्य भवन खडा होना चाहिए । 

७, शिक्षामें-विज्ञान को स्थान मिला है, इस में कुछ भी बुरा नहीं। 
यदि कुछ बुरा है, तो इतना ही कि उस में धर्म का नियोजन नहीं 
किया गया है। धर्म-शुन्य वैज्ञानिक शिक्षा से विकास नहीं हो सकता | 

८. शिक्षा इस प्रकार की होनी चाहिए कि स्कूल और कालेज छोडने 
के बाद छात्र और छात्राएँ अपने आधार स्रथ बन सर्के। शिक्षा का 
लक्ष्य स्व॒तन्त्रता हो, परावलम्बन नहीं । 
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९, जिस ज्ञान से व्यक्ति का सनोबल न बढता हो, अपनी भात्मा 
का निरीक्षण और परीक्षण न कर सकता हो, धर्म की साधना में 
अमिरुचि न जागृत हो, वह ज्ञान किस काम का 


१०. अध्ययन काल में बुद्धि विकास के साथ में शरीर विकास भी: 
आवश्यक है । वीद्विक, मानसिक और देहिक- तीनो प्रकार का विकास 
ही सच्ची शिक्षा है| 
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जीवन और विज्ञान 
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सन्ध्या का समय था | रवि का रस्मिजाल भूमण्डल से सिमट कर 
वृक्षों के शिखरों पर और पव॑तों की चोटियों पर जा चुका था । आलोक 
घीरे-बीरे विछुत होता जा रह्म था। हम सन्‍त जन जहों पर ठहरे हुए 
थे, उस के सामने ही कुछ दूरी पर एक पार्क था, जिस में प्रभात वेला 
में और सन्ध्या वेला में नगर के सभी भागों से आ कर वालक एवं 
बालिकाएँ क्रीडा किया करते थे । 
विज्ञान का चमत्कार 

देखा था, हमने । सारा पार्क रग-विर्गे बल्बों के प्रकाश से खिल 
उठा था। रेडिओ पर राष्ट्रीय गीत की मधुर स्त्रर लहदरी झ्क्कत हो उठी 
थी। इसी ग्रसंग पर पण्डिजी महाराज ने कहा- देखो, यह सब विन्नान 
का चमत्कार है।” प्रसंग वश मैं पूछ वैठा- ' विज्ञान के सम्बन्ध में आप 
के विचार कया है मानव जीवन के लिए आप विज्ञान को अभिशाप 
समझते हैं अथवा वरदान ?? पण्डितजी महाराज ने कुछ गम्मीर हो कर 
शानन्‍्त भाव से कहा, 

४ विज्ञान, विज्ञान है। आज का युग ही विज्ञान युग है । आज के 
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| 


युग का मानव अपने जीवन की प्रत्येक वस्तु को विज्ञान की कसौटी पर 
कसता है। जीवन की बाहरी वस्तुओं को ही नहीं, जीवन की मीतरी 
वस्तुओ को मी आज विज्ञान की दृष्टि से सोचने और समझने का 
प्रयत्न चाढ्ू है | जीवन का एक भी क्षेत्र इस प्रकार का नहीं है, जिस 
में विज्ञान ने अपना चरण-न्यास न कर दिया हो । खाने में, पीने में, 
उठने में, वैठने में, चलने में, फिरने में- सर्वत्र अल्प अथवा अधिक विज्ञान 
का प्रभाव परिलक्षित हो जाता है । इतना ही नहीं, आज का विज्ञान तो 
हमारे आध्यात्मिक जगत में प्रवेश पाने का प्रयत्न कर रहा है । शरीर 
की चिकित्सा ही नहीं, मनोबृत्तियो का अध्ययन भी विज्ञान की पद्धति 
से किया जाने लगा है | आत्मा और चेवन के सम्बन्ध में आज विज्ञान 
अपनी पद्धति से विचार कर रहा है। 


श्रीमलजी महाराज ने आगे कह्ठा- विज्ञान एक शक्ति है-- वह अच्छी 
भी हो सकती है और बुरी भी । जापान में हिरोशिमा और नागासाकी 
भें जब विज्ञान का वीभत्स रूप एवं सानव विनाश का रूप देखा जाता 
है, तब तो विज्ञान एक अमिशाप से बढ कर कुछ मी नहीं रहता है । 
परन्तु विज्ञन का एक शुभ एवं कल्याण कारी रूप मी है । जिसे मानव 
जीवन के अनेक क्षेत्रों में एक सुन्दर वरदान के रूप में हम देख सकते 
हैं। रेडियो, टेलिविजन, विद्युत्‌, चिकित्सा तया कृपि आदि के सन्वन्ध 
भें विज्ञान ने मानव जाति का बहुत वडा उपकार भी किया है । आज 
मनुष्य आकाश में उड सकता है, सागर के वक्षस्तल पर॒चल सकता 
है, और धरती पर रेल एव कार से दूरी को शीघ्रता से समीपता में वदल 
सकता है । ये सव विज्ञान युग के चमत्कार हैं। विज्ञान को जन्म देने 
धाली मानव बुद्धि ही है। परन्तु विज्ञान का सदुपयोग या दुरुपयोग 
करना, मनुप्य की अन्तरात्मा के विवेक पर निभेर है । मेरे विचार में 
यदि विज्ञान का घर्म के साय समन्वय कर दिया जाए, तो उस का 
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विनाशकारी रूप कत्याणकारी रूप में बदला जा सकता है।! 
विज्ञान जैसे विषय पर भी पण्डितजी महाराज के कुछ विचार उन 
की डायरियों के पन्नों पर अथवा उन के निबन्धों में बिखरे मिलते हैं। 


शुभ और अशुभ 


केवल विज्ञान ही नहीं, जगत की किसी मी वस्तु के दो पक्ष हो 
सकते हैं-- शुभ और अशुभ अथवा सत्‌ और असत्‌ | किन्तु किसी वस्तु 
का असत्‌ और अशुभ पक्ष भी है, इतने मात्र से उस की उपेक्षा करना, 
न तो व्याय-संगत है, न तर्कयुक्त है और न ही फर्ज के अनुकूल है। 
मनुष्य को विज्ञान के अशुभ और अतत्‌ पक्ष की ओर न देख कर, उत्त 
के शुभ और सत्‌ पक्ष की ओर ही देखना चाहिए। अच्छी से अच्छी 
वस्तु का दुरुपयोग और बुरी से बुरी वस्तु का सदुपयोग करना- मनुष्य 
की बुद्धि एवं वितरेक्र पर ही निर्मर रहता है। परन्तु इस में विज्ञान का 
कुछ मी दोष नहीं है । 


विज्ञन ने एक ओर तो इस घरती के मानव के लिए हजारो प्रकार 
के सुख-साधनों का आविष्कार किया है, पर दूसरी ओर मानव जाति के 
विनाश के लिए अणुबम्ब जैसे भयंकर शत्रो का मी आविष्कार किया 
है" विज्ञान एक ऐसा देवता है, जो मानव की बुद्धि में और मानव के 
हंदय में देव वनकर भी बैठ सकता है और दानव बनकर मी । संपतार 
को बचा मी सकता है और नष्ट भी कर सकता है | यह अमृत भी है 
और भयकर विष मी है । जीवन और मृत्यु-- दोनों आज उस की मुट्ठी में 
हैं। शज्नो का आविष्कार कर के उसने विनाश का द्वार भी खोल दिया 
है, तो दूसरी ओर भयकर रोगों के पंजों से मानव जाति को बिमुक्त भी 
कर दिया है] भयंकर से भयकर पीडा देने वाले रोगो को बिना पीडा के 
आपरेशन के द्वारा, इन से स्वस्थ बनने का भव्य द्वार भी खोला है। 
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अन्धो को इस ने आँखें दी हैं। बघिरों को इस ने कान दिए हैं। छगडों 
को पैर दिए है, तो हाथ हीनों को सुन्दर हाथ | हृदय बदलना अब 
इस युग में आसान हो गया है । लिंग परिवर्तन के वर्णन भी आज 
छुनने में आ रहे है । सन्‍्तान हीन वन्ध्या माता की गोद भी इस ने 
भर दी है | विज्ञान ने आज क्या किया ? इस प्रश्न की अपेक्षा, यह 
प्र] अधिक संगत होगा कि, विज्ञान ने आज क्या नहीं किया १ मनुष्य 
के मस्तिष्क बदलने का अनुसन्धान भी किया जा रहा है । 


चन्द्र लोक, मगल लोक, शुक्र लोक की यात्रा के स्वप्न भी आज 
इस धरती पर दो पैरो से चलनेवाला मनुष्य ले ही नहीं रहा है, उस 
स्््त को साकार करने की दिशा में तेजी के साथ अग्रसर भी हो रह 
है। सागर की अतल गहराई में पहुँच कर, विज्ञान ने सागर के गुप्त 
रहस्यों को मानव की बुद्धि के सामने प्रस्तुत कर दिया है। रेगिस्तानों 
को हराभरा बाग बना दिया है, तो दूसरी ओर पर्वतो को समतल भूमि 
बना कर उसे उवैर भूमि के रूप में बदल डाला है। विज्ञान के आधार 
प्र आज मनुष्य की पहुँच कहीं नहीं है? 
प्रकति पर विजय ६ ह 

नभ में, जल में और थल में--- 

सत्र ही विज्ञान ने आज के मानव को सर्वाधिकार प्राप्त बना 
दिया है । दूसरे शब्दों में प्रकृति पर प्ण विजय मनुष्य ने प्राप्त कर छी 
है । अ्रकृति का कोई भी रहस्य आज मानवी बुद्धि की सीमा से बाहर 
नहीं रह गया है| विज्ञान का अर्थ है- प्रकृति पर मानवी बुद्धि की 
विजय-यात्रा । इस विजय-यात्रा में आगे चल कर मनुष्य को अन्य 
क्या उपलब्धि होनेत्ाकी है- सभी के मानस में यह प्रइन है । 


आज का सम्यूणे जीवन और विशेयतः मानव जीवन और उस का 
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हर पहल आज विज्ञान से प्रभावित ही नहीं, बल्कि विज्ञान की नयी 
उपलब्धियों से चकित और विस्मित भी है। आज के इस जानी-मानी 
दुनिया के इन्सान की अक्छ हैरान और परेशान भी है| आज मनुष्य 
का जीवन कहीं पर भी सुरक्षा का अनुभव नहीं कर पा रहा है | विज्ञान 
ने संस्कृति, साहित्य और कला के विभिन्न एवं विविध क्षेत्रों में योग-दान 
दे कर इन का विकास भी किया है, तो सिनेमा जैसे मनोरजन का 
आविष्कार कर के जीवन को भोग-बासना के गहरे गते में डालकर 
विनाश भी किया है। जीवन की उर्वर भूमि में से विज्ञान ने विकास 
को भी जन्म दिया है, तो विनाश को भी । मानव की सृष्टि में विज्ञान 
सुन्दर स्वर्ग भी उपस्थित कर सकता है, तो दूसरी ओर विष्वस, ग्रलय 
और विनाश का नरक भी | 


विनाश ओर विकास ; 


विज्ञन के विपय में जो विचार पण्डित श्रीमलजी महाराज के रहे 
हैं, वे ही विचार कवि दिनकर के भी है-- 


# विज्व-दाहक, मृत्युवाहक 
सृष्टि का सन्‍्ताप । 
श्रान्त पथ पर अन्ध बढतेः 
ज्ञन का अमिशाप ॥ ? 


कवि ने. अपनी इस कविता में विज्ञान के वीमत्स रूप का वर्णन 
किया है । विज्ञान के असार, अज्ञुभ और जीवन के अमिशाप रूप का 
वर्णन किया है | कबि का कहना है- विज्ञान ससतार का दाहक है, जीवन 
का मारक है. और सृष्टि का सन्‍्ताप मी है । विज्ञान को श्रान्त पथ पर 
बढानेवाला एवं उसे मानव जीवन के ज्ञान का अमिशाप भी कह दिया 
गया है, अन्त में कवि ने अत्यन्त तीखे शब्दों में विज्ञान की कह 
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आलोचना करते हुए उसे जीवन में त्याज्य वतलाया है, क्यो कि वह 
मानव सृष्टि का विध्वस, प्रलय और नाश करनेवाला है। 


परन्तु कबि दिनकर ने विज्ञान के सत्‌, शुभ, वरदान और अ्रशस्त 
रूप का भी अपनी कविता में अत्यन्त सुन्दर एवं मधुर चित्रण भी 
किया है-- 
# श्रेय वह विज्ञान का वरदान, 
हो सुलभ सत्र को सहज जिस की रुचिर अवदान। 
श्रेय वह नर-बुद्धि का शिवरूप आविष्कार, 
ढो सके जिस से प्रकृति सब के सुखों का भार॥ ” 


कवि ने अपनी सुन्दर शैली में विज्ञान के विरोधियों को वडा ही करारा 
उत्तर दिया है। कवि ने विज्ञान को श्रेय, वरदान, अवदान, सुखदायक और 
जीवन का शिवरूप आविष्कार कहा है। दिनकर ने विज्ञान के दोनो ही 
रुपो का सुन्दर चित्रण कर के उस की उपयोगिता का ही अधिकतर 
समर्थन किया है | 


. जैन ढर्शन के अनुसार भी प्रत्येक वस्तु अच्छी भी है और घुरी 
भी । जिस की जैसी दुश्टि होती है, उस के सम्श्न वस्तु का वैसा ही 
रूप प्रस्तुत हो जाता है-- जुभ भी और अश्युभ भी | 


जीवन में क्रान्ति 


विज्ञन की महान्‌ देन ने मनुप्य को सर्वया समर्थ बना दिया है। 
आज के इस विज्ञानवादी युग के मनुष्य के समक्ष आशा और विश्वास 
की नवच्योति, नवभूमि में नव मानव का भन््य स्वागत कर रही है। 
अपनी बुद्धि की पतवार समभाल कर आज मनुष्य अपने जीवन सागर 
के नव रहस्थो को समझने में सफल हुआ है। समस्त प्रकृति पर आज 
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के मानव ने विज्ञान के आघार पर विजय प्राप्त की है, और करता जा 
रहा है । अभी तो उस के चरण गतिशील हैं और निरन्तर आगे बढते 
ही जा रहे हैं| आज मनुष्य के सामने शैल, सागर, सरिता और भयकर 
जगलो का व्यवधान मिट गया है | हजारो और लाखों मील का दूर भी 
आज अपने घर का परिचित आगन जैसा लगता है- हम दूर जा कर भी 
आज समीप ही हैं। अन्धकार दूर करने के लिए बिजली, पसीना सूखाने 
के लिए पंखा, भोजन पकाने के लिए गैस, सरदी से बचने को हीठर 
और गरमी से बचने को कूलर-मनुष्य की इच्छा के अनुसार सभी कुछ 
प्रस्तुत कर दिया है, इस विज्ञान ने | विज्ञान के चमत्कारो से आज की 
सारी दुनिया चमत्कृत हो उठी है । 


विज्ञान का विरोध + 


इस विचित्र विश्व में विमिन्न स्वभाव के मानव हैं। कुछ इस प्रवार 
के मानव मी हैं, जिन्हो ने अपने दिल और दिमाग की खिडकियों को 
इस लिये बन्द कर रखा है कि कहीं विज्ञान का प्रकाश उन के अन्तर 
मन में प्रवेश कर उन के अन्ध विश्वास, पुरातन-परपरा और उन के गले- 
सडे विचारों को घ्वस्त न कर डाले। क्यों कि विज्ञान घर्म पर नहीं, अन्ध- 
विद्वार्सों पर ही चोट करता है| श्रान्त घारणाओं का, जिन के पीछे 
सत्य का वल नहीं है, विज्ञान खण्डन करता है। विज्ञान का आधार 
सत्य होता है, जब कि परम्पराओ का मूल अन्ध-विज्वास में ही रहता 
आया है। 

विज्ञान ने मानव को एक ऐसा गुरु-मन्त्र दिया है, जिस से प्रकृति 
के गुप्त रहस्यों के द्वार सहज में ख़ुल जाते है | विज्ञान ने मनुष्य को 
अपरिमित शक्ति दी है, प्रकृति को उस की दासी वना दिया है। देश, 
काल और स्थान की बाघाएँ मिटती जा रही हैं । विज्ञान ने इन्सान के 
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दिल की कमजोरी को दूर किया और उस के दिमागी पागलपन को 
मी दूर कर दिया है। यह सव कुछ होने पर मी आज विज्ञान की उद्दाम 
शक्ति पर नियन्त्रण करणे की आवश्यकता है। विश्व के वैज्ञानिक, 
यदि आज इस प्रकार का इढ संकल्प कर लें कि हम सब अब विज्ञान 
की शक्तित का उपयोग और प्रयोग जन कल्याण में ही करेंगे, तो निश्चय 
ही घरती पर खरे उतर सकता है। 


धर्म-विज्ञान : 


एक विद्वान ने कहा है, * भौतिक विज्ञान वल है, और धर्म-विज्ञान 
विवेक है। धर्म-विज्ञान का अर्थ है-- आत्मा का मेद विज्ञान? राष्ट्रपिता 
गान्धीजी ने भी विज्ञान के विषय में कहा था, “विज्ञान को विज्ञान 
तमी कहा जा सकता है, जब वह शरीर, मन और आत्मा की 'मूख 
मिटाने की पूरी ताकत रखता हो। ! 


वास्तव में आत्म की भूख मिठाना भौतिक विज्ञान की शक्ति से 
बाहर है | आत्मा की भूख तो अध्यात्मवादी मेद-विज्ञान ही मिठा सकता 
है। यह भेद-विज्ञान क्या वस्तु है ? मैतिक विज्ञान में और अध्यात्म 
मेद-विज्ञान मे यह अन्तर है कि पहला प्रकृति की खोज करता है 
दूसरा आत्मा का अनुसन्धान करता है। विज्ञान बाहर का है और मेद- 
विज्ञान भीतर का । बाहर की भूख बाहखाले से मिठेगी, और भीतर की 
भूख भीतर वाले से | क्यों कि दोनों के लक्ष्य एक नहीं, मिन्न-मिन्र हैं । 


भोतिफता और भाध्यात्मिकता ; 


फिर भी जब तक जीवन है, तव तक मनुष्य को मैतिकता और 
आध्यामिकता-दोनो का सन्तुलन साधना होगा | अन्दर में जागृत रह 
कर, बाहर में दोंड लगाने से किसी भी प्रकार की हानि की सम्भावना 
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: नहीं है, परन्तु मीतर में प्रदुतत रह कर दौड लगाने में निश्चय ही पतन 
है | आज के विज्ञान ने मनुष्य के शरीर को तो बहुत कुछ दिया है, 
पर मनुष्य की आत्मा को तो अभी तक विज्ञान ने कुछ भी नहीं दिया 

“है । इस निपय में विज्ञान अनुप्तन्धान या तो हुआ' ही नहीं, और यदि 
हुआ भी है, तो वह अधूरा है । 

उपाध्याय अमरमुनिजी महाराज ने, जो आज के युग के एक महान्‌ 
विचारक, तक्तवेत्ता, आगम की मापा में वस्तुतः सच्चे बहुश्रुत एव 
श्ुत॒घर हैं, कहा है-- 
४ बाहर आखिर बाहर ही है 
वाहर ही रह जाता है | 
सहज स्फुरित अन्दर का चित्‌ ही, 
आत्म-ज्योति प्रकटाता है ॥ ” 
भौतिक विज्ञान जहाँ पर समाप्त होता है, मेद-विज्ञान वहीं से प्रारम्भ 
होता है । रोटी की आवश्यकता की पूर्ति विज्ञान ही कर सकता है, किन्तु 
रोटी से भी परे एक सवाल है, जिस का समाधान विज्ञान के पास नहीं, 
मेद-विज्ञान के पास ही मिलता है। आत्म-ज्योति बाहर में नहीं, अन्दर 
में है। बाहर के विज्ञान को भी इसी ज्योति से जाना जाता है, और 
अन्दर के मेद-विज्ञान को भी इसी से जाना जाता है । क्यों कि--- 
४ तन को धोते जीवन गुजरा, 
अब तो मन को घो लो | 
बाहर के वन्धन क्या कुछ हैं, 
मन के बन्धन खोलो ॥ ”? 


बहुश्रुत उपाध्याय श्रीजी ने जीवन का रहस्य खोल कर रख दिय 
है । तन को घोया, पर मन को धोया नंहीं। अज्ञान पूर्ण क्रिया-काए- 
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से मन के बन्धन तो कया, तन के बन्धन मी नहीं टूट पाते । केवल 
घोर क्रिया-काण्ड के अहकार की ज्वाला में ही वह जलता रहता है। 
अपनी तपन मी नहीं बुझा पाते, दूसरों की क्‍या बुझा सकेंगे! कुछ 
पाना है तो अपने में खोजो--- 


& ईश्वर हो, या स्वगे, मोक्ष हो, 
क्या अन्यत्र सुदूर कहीं है । 
जो कुछ है सो अपने मे है, 
अपने से कुछ दूर नहीं है । ” 
यही है वह मेद-विज्ञान, जिस की अध्यात्म साध्कों ने युग-युग से 
खोज की है | भौतिक विज्ञान कुछ सीमा तक ही हमारा साथ दे सकता 
है, उस से आगे फिर भेद-विज्ञान ही काम आता है। 


पण्डितजी महाराज स्थानकवासी समाज के णएक्क बिश्रुत श्रुतघर, 
विद्वान्‌ मुनि थे, जिन्हों ने अपने ज्ञान, विज्ञान और मेद-विज्ञान से 
अपने जीवन को तो पावन किया ही था, जन-जीवन को भी पावन 
बनाने का उपदेश भी दिया था । 
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धर्म और विज्ञान 


हा 


धर्म जीवन के लिए है और विज्ञान मी जीवन के लिए है। जीवन 
की भूमि में धर्म का उपयोग एवं प्रयोग कैसे किया जाए और विज्ञान 
का कैसे ? दोनों का उपयोग और प्रयोग की पद्धति में मेद हो सकता 

और भेद से इन्कार भी नहीं 'किया जा सकता | धर्म और विज्ञान 
दोनों अपने-अपने क्षेत्रों में सत्य का अनुसन्धान करते हैं। दोनों में 
किसी सीमा तक मेद मी है और किसी सीमा तक अमेद भी । जीवन 
के वाह्य पक्ष में दोनों सहचर एवं सहगामी हो सकते हैं, परन्तु आन्तरिक 
पक्ष में नहीं । 

एक वार की वात है-- पण्डित श्रीमलजी महाराज का एक बडे 
नगर में वर्षावबास था। उन के ओजस्वी प्रवचनों को सुनने के लिए 
बडी संख्या में उपस्थिति होती थी। एक तरुण ने पण्डितजी से प्रश्न 
किया-“ धर्म और विज्ञान में क्या अन्तर है ? जीवन के लिए अधिक 
उपयोगी कौन है?! 


घर्म भी, विज्ञान भी : 
पण्डितजी महाराज ने उत्तर में कहा था- दोनों ही उपयोगी हैं । 
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अपने-अपने क्षेत्र में दोनो की आवश्यकता है। धम-हीन जीवन और 
विज्ञान-शून्य जीवन दोनों ही अर्थ-हीन हो जाते हैं । धम और विज्ञान 
में अन्तर यही है कि धम अन्तर्मुखी है, और विज्ञान वहिमुखी । विज्ञान 
प्रकृति के सत्यो को उपलब्ध करने मे और उन को जीवन उपयोगी 
बनाने में प्रयूशील रहता है, जब कि धर्म अन्तर में आत्मा के सरत्यों 
की उपलब्धि करने में और उन को जीवन के विकारों की विम्नुक्ति 
करने में ही अपनी उपयोगिता सिद्ध करता है । जीवन की उभय-मुखता 
से बौन, वैसे इन्कार कर के चल सकता है? फिर भी दोनों में एक 
सन्तुलित समन्वय की आज अत्यन्त आवश्यकता है। विरोध को 
समन्वय में बदलने का प्रयत्न होना चाहिए | 


प्रादीन की पूजा और नृतन फा तिरस्कार : 


पण्डित जी महाराज के उक्त कथन से यह भली-भौँति स्पष्ट हो जाता 
है कि धर्म और विज्ञान के विषय में उन का अपना क्‍या दृष्टिकोण था। 
धर्म और विज्ञान के सम्बन्ध में अचश्य ही चिन्तन और मनन किया 
था। धम जैसे अत्यन्त प्राचीन तथा विज्ञान जैसे अत्यन्त आधुनिक 
विपय पर उन का मस्तिष्क सक्रिय था| जीवन भे विज्ञान की उपेक्षा 
को वे उचित नहीं समझते थे। विज्ञान नया है, इसी आधार पर उस की 
उपेक्षा नहीं की जा सकती | नया यदि जीवन में उपयोगी है, तो उस 
का आदर होना ही चाहिए | प्राचीन भी यदि विक्ृृत हो गया है, तो 
उस मे संशोधन होना ही चाहिए.। 


नूतनवाद और पुरातनवाद, दोनो का विरोध आज का नहीं, अत्यन्त 
प्राचीन काल से ही हे। प्रत्येक युग में, जव समाज के समक्ष कोई नया 
बिचार आया, तब प्रारम्भ में उस का बिरोध एवं प्रतिरोध ही होता 
रहा है। रूटिवाद, परम्परावाद और आग्रहवाद सदा से नवीन चिन्तन 
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की और नव्य भावना की कठु आलोचना ही करता रहा है, और भविष्य 
में भी यह क्रम चाद् रहेगा। जो कुछ मान रखा है, उस के विपरीत 
कुछ भी सुनने की शक्ति जब मनुष्य में से विलुप्त हो जाती है, तब 
प्रतिक्रिया में वह उस नूतन विचारक को "गाली और अपशब्ठो का 
उपहार ही देता रहा है | क्‍यों कि उस के पास इस से अधिक कुछ होता 

तो नहीं है। 
झखुख का स्वरूप : 

छघुख की अमिलाषा मनुष्य को ही नहीं, चेतन मात्र-को है। भले ही 
सुख की कल्पना सब की एक जैसी न भी हो, पर सुख की इच्छा सब की 
एक जैसी है। जीवन और जगत्‌ का यह परम सत्य है- चेतन मात्र को 
सुख प्रिय है और दुःख अग्रिय । जाने और अनजाने चेतन शक्तिति के 
प्रत्येक प्रयत्न में खुख प्राति का ही परिलक्ष्य होता है। प्रत्येक क्रिया इसी 
लिए की जाती है कि उस से उस को सुख उपलब्ध होगा | वालक भी जब 
पहली वार आग में हाथ डालता है, तब उत्तके अचेतन मन में सुख की 
परिकल्पना ही होती है | परन्तु एक बार आग मे हाथ डालने से उसे जो 
पीडा होती है, उस अनुभव के आधार पर वह फिर कभी उस प्रकार 
की मूल नहीं करता । क्यों कि अनुभव ने उसे सिखा दिया है कि आग 
में हाथ डालने की क्रिया से सुख नहीं, दुःख एवं पीडा ही प्राप्त होती 
है| भविष्य में उ्त क्रिया से वह स्त्रय ही विरत हो जाता हैं 
विरत करना नहीं पडता । 
खुख के मेद्‌ + 

खुख दो प्रकार का है- एक मौतिक और दूसरा आध्यात्मिक | इन 


सुखो को ग्राप्त करने के लिए ही मनुष्य जाति ने अपने दीध काल के 
अनुभव से विज्ञान की और घर्म की खोज की है। मोग-भूमि के युगल 
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| 


मानव मैतिक सुर्खों में सन्तुष्ट हो कर रह गए। किन्तु कर्म-भूमि के 
कर्म-पोगी मानव ने आगे बढ कर अध्यात्म सुख का भी अनुसन्धान 
कर लिया | पहले युग का मानव काम-सुख में ही अटक कर रह गया, 
दूसरे युग का मानव प्रगति एवं प्रयोग करता-करता मोक्ष-सुख तक जा 
पहुँचा । मे समझता हूँ, मानव जाति के इतिहास में यह एक वहुत वडी 
कऋान्ति थी । अपनी चेतना के विकास के साथ में उस ने क्षणिक सुख 
को छोड कर स्थायी छुख का मागे उपलब्ध कर लिया। मानव जाति 
की दीपकालीन अनुभूति में से ही उसे यह कल्याणकारी पथ 
मिला । 


काम-सुख की अमिलापा की पूर्ति के प्रयत्न मे से मानव जाति को 
विज्ञन उपलब्ध हुआ और अध्यात्म सुख की अभीष्सा की हक के प्रयत्न 
में से उसे धर्म उपलब्ध हुआ। विज्ञान से काम और धर्म से मोक्ष- मानव 
जाति के ये दोनो महान्‌ आविष्कार हैं | इस दृष्टि से मानव जाति को 
अपने परिपूर्ण एवं सर्वांगी विकास के लिए दोनों की आवश्यकता है- 
विज्ञान की भी और धर्म की भी। 


विज्ञान मनुष्य के समक्ष भौतिक सुखों का द्वार खोलता है, तो धर्म 
के द्वारा मनव अपनी आत्मा का त्रिकास कर के परम पद एवं परम सुख 
को ग्राप कर सकता है | इस स्थिति में तिज्ञान और घधम से किसी प्रकार 
का विरोध नहीं रह जाता | क्यो कि दोनों के क्षेत्र की परिसीमा एक 
नहीं है | कुछ सीमा तक विज्ञान के रा प्रसूत सुख-साधनो का उपभोग 
करना बुरा नहीं, परन्तु उन्हीं में आसक्त हो कर आत्मा से विमुख हो 
जाना निश्चय ही बुरा है, और यही वन्धन है। इसी वन्चन से विमुक्त 
करना- धर्म है। विज्ञान बान्धता है और धरम विमुक्त करता है-दोनों मे 
यही अन्तर है। 


व्यक्तित्व, रूत्तित्व, जीवन श्रण 


दोनों का समन्वय 


परन्तु अन्तर का होना एक बात है, और विरोध का होना दूसरी 
बात । धम और विज्ञान, परस्पर विरोधी लगते हैं, किन्तु यह विरोध 
समन्वय में बदला जा सकता है। कर्म के सत्य पक्ष का विज्ञान कभी 
विरोध नहीं कर सकता। पर दीथे काछ की यात्रा में चलते-चलते धर्म 
में जो कुछ अन्ध-विद्लास एवं अन्ध-परम्परा को मूढ लोगों ने अपने 
स्वार्थ पूर्ति के लिए घम के नाम पर जोड दिया था, आज का विज्ञान 
उसी का विरोध करता है। क्यों कि अन्ध-विज्वास तथा मूढ-पर्मपरा 
जीवन के लिए उपयोगी नहीं है। जो कुछ अनुपयोगी हो चुका है, 
विज्ञान उसी का विरोव करता है, और जो कुछ मी परम के क्षेत्र में 
उपयोगी तथा तेजस्वी तत्त्व है- उस का विरोध विज्ञान का विपय ही 
नहीं है । 


घर्म और विज्ञन का संशोधित एवं समन्वित रूप ही मानव समाज 
के लिए हितकारी एवं कल्याणकारी सिद्ध हो सकता है । आज 
आवश्यकता है कि धर्म के क्षेत्र में विज्ञान का प्रवेश हो और विज्ञान के 
क्षेत्र में धर्म का । राष्ट्रपिता गाधी के शब्दों में यह भी कहा जा सकता 
है- * धर्म से अनुप्राणित एवं धर्म से अनुशासित विज्ञान मानव जाति का 
हित ही करेगा, अहित नहीं |” यही धर्म का और विज्ञान का समन्त्रित 
लोक-कल्याणकारी रूप है। 


विज्ञान. का प्रमाव : 


आज के विज्ञानवादी छोग धर्म के विरोध में तर्क दिया करते हैं-- 
आज का युग विज्ञान का युग है। विज्ञान ने मानवी जीवन के हर पहल 
को प्रभावित किया है। विज्ञान के प्रभाव में आ कर कुछ विचारको ने 
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धर्म के विरुद्ध आक्षेप भी किए हैं, और धर्म के अध्ययन को अनुपयोगी 
मी कहा है। विज्ञान का विज्ञास है कि घम उस की प्रगति में 
आवश्यक रूप से वाघक है। क्यों कि घर्म का आधार विश्वास है, जब कि 
विज्ञान का आधार तर्क। धर्म के विरुद्ध यह आक्षिप भी किया जाता है कि 
वह मनुष्य को इस लोक की अपेक्षा परलोकवादी अधिक बनाता है| धर्म 
अखण्ड मानव-जाति को खण्ड-खण्ड कर डालता है। आज का मनुष्य 
धर्म की उपेक्षा कर के विज्ञानवाद में ही अपने जीवन का त्राण और 
रक्षा खोजता है। 


घर्म की उपयोगिता : 


इस के विपरीत धर्मवादी विचारक धर्म की उपयोगिता सिद्ध करने 
के लिए आज भी कटिबद्ध हो कर प्रयत्नशील हैं। मनुष्य का सच्चा 
अध्ययन मनुष्य स्वय है। परन्तु मनुष्य का अध्ययन धर्म के अध्ययन 
के विना पूणे नहीं हो सकता । मनुष्य के जीवन में धर्म का महत्त्वपूर्ण 
स्थान है। मानव जाति के इतिहास के अध्ययन से ज्ञात होता है कि 
आदि काल से ही मनुष्य धर्म से सबद्ध रहा है| धर्म मनुष्प के जीवन 
में, आकस्सिफ रूप से सबद्ध नहीं है, वल्कि आवश्यक और अवियोज्य 
रूप से सबद्ध है। धर्म की आवश्यकता मनुष्य के स्वरूप में ही 
अन्तर्मूत रही है। 


धर्म की उपयोगिता के सम्बन्ध में पण्डित श्रीमलजी महाराज के 
विचार, जो अपनी डायरी में वे करमी-क्री लिख लिया करते थे, इस 
प्रकार हैं--- 


१, “धर्म में विज्लास करने से मनुष्य में आध्यामिकर शक्ति का 
संचार होता है। घम की साधना में ही अप्रण मनुष्य पूणे वन जाता है। 
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रहता है ।! योग के सम्बन्ध में उन्‍्हों ने कहा- योग को तो मैं एक 
प्रकार से जीवन-दशन ही स्वीकार करता हूँ। प्रत्येक साण्क को योग- 
दर्शन पढना ही चाहिए ।” गीता के सम्बन्ध में उन्‍्हो ने कहा-- इस का 
कारण तो मेरे पूज्य गुरुदेव हैं | उन को गीता से बहुत प्रेम था । अनेक 
अध्याय उन को याद भी थे। में ने स्वयं ही उन को तिलक का गीता- 
रहस्म सुनाया था। 


बौद्ध दर्शन का विशेष तो नहीं, कुछ प्रन्‍्थों का उन्हों ने अवश्य 
अध्ययन किया था । बौद्ध दशन के ग्रन्थों में उन्हें “ घम्मपद ” और 
४ विश्युद्धिरगो ” अधिक प्रिय थे । वे उन का स्वाध्याय करते थे । 
जैन-द््शन : 

जैन दशैन के संस्कार तो इन को अपने जन्म के साथ और दीक्षा 
के साथ ही ग्राप्त हुए थे | महान्‌ विद्वान्‌ युरु का योग मिले, फिर भी 
दर्शन का अध्ययन न हो, यद्द तो कमी संभव ही नहीं था। जैन- 
दर्शन के अनेक सख्यावद्ध प्रन्यों का परिशीलन उन्हो ने यथाविधि 
किया था । “ विशेषावश्यक माष्य !, “ सन्मति तर्क ', “ स्थाह्मदमझ्नरी ', 
4 तनाकरावतारिका *, प्रमाण-मीमांसा ', कुन्दकुन्द की “प्रस्थान त्रयी 
४ तत्त्वार्थ सूत्र भाष्य ” आदि दारशनिक ग्रन्थों का मन्थन पूर्वक अध्ययन 
किया था। आगम और आगमोत्तर साहित्य का उन्हों ने गम्भीर 
परिशीलन किया था| 

दर्शन-शात्र की आधुनिक घारा में उन्हों ने विवेकानन्द, अरविन्द, 
राधाकृष्णन्‌ , गान्थीजी और विनोवा का सम्पूर्ण साहित्य सी पढा था। 
सर्वोदिय-सादित्य उन्हें विशेष रूप से पसन्द आता था। महाराष्ट्र के 
अनेक विद्वानों के सम्पर्क में आने के कारण उन का साहित्य मी उन्हों 


ने पढा ही था। 
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इतना विशाल और व्यापक अध्ययन होनेके कारण ही पण्डित 
श्रीमलजी महाराज, वास्तविक अर्थों में, अपने युग के बहुश्रुत विद्वान्‌ 
मुनिवर थे। एकागी इृष्टियिले को और एकांगी ज्ञानवाले व्यक्ति को 
बहुश्रुत नहीं कहा जा सकता है। व्यापक इश्टि-कोण जिस व्यक्ति के पास 
हो, और जो स्व-समय के साथ में पर-समय का ज्ञाता ही नहीं, विशेषज्ञ 
भी हो, वही श्रुतधर अथवा बहुश्रुत पद पाने का अधिकार रखता है। 


पण्डितजी के विचार : 


दशेन और विज्ञान के सम्बन्ध में पण्डितजी महाराज के अपने कुछ 
विचार थे। वे इन दोनों में किसी मी प्रकार का विरोध तो नहीं देखते 
थे, मिन्तु फिर भी दोनो में कुछ अन्तर अवश्य पाते थे। इस विपय 
में वे कहा करते थे--- 


* दशन आत्मा की खोज है, और॑ विज्ञान प्रकृति की खोज है। एक 
चेतन के रहस्य का पता लगाता है, तो दूसरा जड के रहस्यों को जानना 
चाहता है| वस्तुतः विज्ञान मी दशन का एक विभाग ही है। दशैन की 
परिधि से बाहर विज्ञान कहाँ रहता है। एक विशेष दिशा की विशेष 
खोज को ही विज्ञान कहा जाता है। इस अपेक्षा से विज्ञान दहीन में 
आ जाता है।? यूनान के अफलावन और अर॒स्त के युग तक दर्शन 
ओर विज्ञान में मेद नहीं था । विज्ञान दशन की एक शाखा थी। परन्तु 
आगे चल कर तिज्ञान ने इतना अधिक विक्रास कर लिया, कि आज उसने 
दरशेन की सीमा से पार हो कर अपना अलग ही क्षेत्र तैयार कर लिया 
है। आज विज्ञान दशन से अलग ही नहीं, उस से अधिक व्यापक वन 
गया है | 

मुकरात ने कहा थधा- जो सत्य की झलक के प्रेमी हैं, वे ही सच्चे 
दाशनिक हैं।” अरस्त ने कह्- “ दीन वह विज्ञान है, जो सत्य का 
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विचार करता है। दोनों के कथन से प्रमाणित हो जाता है कि, प्राचीन 
समय में दशन और विज्ञान अलग नहीं थे । ? 


दाशनिक की परिभाषा : 


सुकरात का प्रश्न था- दाशनिक कौन ? उत्तर में स्वय॑ ने कहा था- 
“जि को प्रत्येक प्रकार का ज्ञान प्राप्त करने का जोश होता है, जि्त को 
सदा जानने की इच्छा बनी रहती है, जो तत्व को विना समझे कमी- 
कमी सन्तुष्ट नहीं होता है, वही इस विख्व में सच्चा दाशनिक है |” छुकणत 
की परिभाषा के अनुसार पण्डितजी को दाशनिक कहने में किसी प्रकार 
की बाधा नहीं है । महान्‌ दाशनिक वाल्टेयर ने कहा था- “मेरे विचार से 
सच्चा दाशनिक वह है, जो अपने पीने के दूध को फठा हुआ पा कर 
सिर धुनने के ध्थान पर यह सोच कर सन्‍्तोष कर लेता है कि इ" 
दूध का तीन चौथाई से अधिक भाग जल ही था।” मैं समझता | 
वाल्टेयर की यह परिभाषा अन्य किसी में घटित हुई हो अथवा नहीं 
परन्तु पण्डितजी महाराज के जीवन मे यह पूरी फलित हुई थी। 
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योग और मनोविज्ञान 


१३ 


मे पहले बता चुका हैँ कि पण्डित श्रीमलजी महाराज को योग- 
दर्शन के अध्ययन में विशेष रुचि थी। योग के साथ में मनोविज्ञान 
का भी गम्भीर अध्ययन उन्हों ने किया था। भे जब आगरा था, तब 
उन्हो ने मुझ से मनोविज्ञान पर चार-पॉच पुस्तके मेंगाई थी। मेरे 
पूछने पर उन्‍्हों ने लिखा था कि मुझे मनोविज्ञान का अध्ययन करना 
है, अत, आप इस विपय पर कुछ अच्छी पुस्तकें अवश्य ही मेजिए। 
इस प्रकार पण्डितजी की ज्ञानधारा निरन्तर प्रगति पर रहती थी। ज्ञान 
के नये-नये ज्ञोतो की वे खोज में ही रहते थे। मनोविज्ञान के साथ में 
उन्हो ने योग के कुछ सिद्धान्तों की तुलना भी की थीं। उन का 
इश्कोिण तुलनात्मक ही रहता या। अलन्त प्राचीन काल से ही भारत 
में योग परम्परा की प्रया रही है। कुछ विद्वानों का तो अमिमत है कि 
आये के आगमन से भी पर्व भारत में योग-विद्या का प्रचार एवं प्रसार 
रहा होगा। योग विपयक प्राचीन साहित्य में अचधूत, तापस और तपस्वी 
शब्द अल्न्त प्रसिद्ध हैं। ये सब्र योग की साधना करनेवाले योगियों 
के भेद हैं। कठोर साधना करनेवालों को अवधघूत, तापस एवं तपस्वी कहा 
जाता था। जैन परम्पत के आचार विपयक्र शाख “आचारड् के 
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एक अध्ययन का नाम धूत है। बौद्ध परम्पता के योग विपयक प्रन्य 
४ विशुद्धिमगो ? में धूताड़ नामक अध्ययन है| भागवत में, जो वैदिक 
परम्परा का एक विशिष्ट ग्रन्थ है, अबघूत का वर्णन आता है। मध्य 
काल को सन्त परम्परा के साहित्य में और क्शिपतया सन्त कवीर के 
पदो में तो स्थान-स्थान पर अवधूत शब्द का प्रयोग उपलब्ध होता है। 
इस पर से भली-भौति ज्ञात हो जाता है कि योग की प्रथा भारत में 
वहुत प्राचीन काल से ही रही है। शिव का तो एक योगी के रूप में ही 
वर्णन मिलता है। भागवत में ऋषभदेव को योगी एवं भवधूत कहा 
गया है। 


तप ओर ध्यान : 


भारत की तीनों- वैदिक, जैन और बौद्ध- परुपराओं में किसी न 
किसी रूप में तप के विविध एवं बहुविध रूपो का वर्णन मिलता है। 
तप का भी एक रूप ध्यान है, ध्यान का ही एक रूप समाधि है और 
समाधि का ही एक रूप संवर है, जो जैन परम्परा में प्रसिद्ध है। ऐसा 
माद्म पडता है कि तप, ध्यान, समाध्रि और संतर ये सब योग के ही 
विशेष रूप हैं। योग और समाधि तो आज भी पर्याय वाचक हैं। 


योग-साधना फा लक्ष्य 

योग साधना का उद्देश्य है, चित्त की बत्तियों का निरोध करना । 
चित्त की बृत्ति शुभ हो अयवा अश्ञुम हो, योग की साधना में विश्न 
रूप ही हैं | उन के निरोव को योग कहा गया है। आगे चल कर 
टीकाकारो ने और व्याख्याकारों ने इत्ति के स्थान पर विकल्प और 
विकार शर्दों का मी प्रयोग किया है। मन के विकत्पों को और चित्त 
के विकारों को मन से दूर हटा देना ही योग-साधना का लक्ष्य है। इस 
लक्ष्य की पूर्ति होते ही मन निर्विकल्प और निर्विकार बन जाता है | इस 
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अवस्था को योग-शासत्र में समाधि कहा गया है, परम घुख कहा गया 
है | योग-गासत्र में जिस निरोध शब्द का प्रयोग किया गया है, जैन 
आगमों में उसे सवर कहा गया है। आगम वाछआय में आख्रव के लिए 
भी (मत, वचन एवं काय के ब्यापार के लिए भी ) योग शब्द का 
प्रयोग किया है । पर वह यहाँ पर अभीष्ट नहीं है । 


योग और समाधि ५ 


योग शब्द का अर्थ-योग शब्द संस्कृत की युज््‌ धातु से वना है- 
संयोजित करना, जोडना भी होता है । और उस का दूसरा अर्थ समाधि 
भी होता है । पतजलि ने योग का अर्थ चित्तवृत्ति निरोध किया है | बौद्ध 
साहित्य मे समाधि अर्थ ही अभीष्ट है। जैन-परम्परा में आचार्य हरिभद्र 
में योग का अर्थ किया है-जिस से आत्मा की विशुद्धि होती है, कर्म मल 
का नाश होता है और मोक्ष के साथ संयोग | योग का अर्थ-धर्म व्यापार 
भी किया जाता है । व्याख्या एवं परिभाषा विमिन् होने पर भी सन के 
विकार और विकह्पों का नाश, यह अर्थ समी को समान भाव से अभिग्रेत 
रहा है। 


मनोविज्ञान में अवधान : 


मनोविज्ञान ( ?5४०४००४९ ) मे योग अब्द के स्थान पर अवधान 
( ४०४४० ) णब्द का प्रयोग किया गया है। मन की दृत्तियों को 
एकाग्र करने के लिए आज के मनोविज्ञान पण्डितो ने अवधान एवं 
ध्यान के महत्त को स्वीकार किया है। क्यो कि मन को एकराग्र बनाने 
की किया का नाम ही ध्यान है। ध्यान के लिए यह आवक है कि 
मन को ज़िसी वस्तु के साथ जोडा जाए । क्रिसी भी वस्तु पर मन को 
एकाम्र कर लेना ही तो ध्यान है। मनोविज्ञान-शासत्र में भी सन के 
मिमिन्न प्रकारो का और उस की विविष वृत्तियों का विस्तार के साथ भे 
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सुन्दर वर्णन क्या गया है। मनुष्य के विचारों को और उस के 
व्यवहारों को देख कर, मनुष्य के मन का अध्ययन करना ही मनोविज्ञान 
का प्रधान ध्येय रहा है | विचार, कल्पना, वासना, रच्छा, तृप्ति, क्रिया, 
व्यापार, स्मृति, स्वप्न, अवधान और एकामग्रता- इन शब्दों की अत्यन्त 
सुन्दर व्याख्या आज का मनोविज्ञान-शास्र करता है । 


मनोविज्ञान से चिकित्सा : 


प्राचीन युग का योग और आज के युग का मनोविज्ञान घरती के 
इस मानव के लिए एक सुन्दर वरदान ही है| मन की दत्तियो के 
अध्ययन के लिए योग-शाज्ल में ध्यान-विधि का अवलम्बन किया गया 
है, जब कि मनोविज्ञान-शात्र ध्यान विधि के अतिरिक्त कुछ वैज्ञानिक 
युग के साधनों का मी प्रयोग करता है। मनोविज्ञान के पण्डितो ने 
पागल मनुष्यो के .मनोभावों को समझने के लिए आज विज्ञान के 
साधनों से पर्याप्त लाभ उठाया है। मानस-चिकित्सालय में पागल मनुष्यों 
के विकृत मस्तिप्कों की परीक्षा की जाती है। बिजली के प्रयोग भी 
उन पर करते है। 


मन के सेद : 

मनोविनान में मन के तीन भेद माने हैं। चेतन, अचेतन और 
अपध-चेतन | अचेतन मन को इच्छाओं का एवं वासनाओं का अक्षय 
भण्डार माना गया है। मनोविज्ञान के अलुसार जब मनुष्य की कोई 
इच्छा अतृप्त रह जाती है और उस का दमन कर दिया जाता है, तब 
चेतन मन से निकल कर, अपना स्थान अचेतन मन में बना कर पड़ी 
रहती है। यदि उस का शोघन एवं विरिचन नहीं किया जाता है, तो 
चह दमित इच्छा मनुष्य के शरीर में किसी भयंकर रोग का रूप ग्रहण 
कर लेती है, अथवा पागलपन में परिवर्तित हो जाती है। इस विपय 
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में मनोविज्ञान यह समाधान प्रस्तुत करता है कि इच्छाओ का दमन मत 
करो, उन का ऊर्ध्वीकरण अथवा रूपान्तर-करण करना चाहिए | 


जेन-दशन में मनका स्वरूप : 


जैन परु्परामें मत के दो भेद है- दृत्य-मत और भाव-मत। मतो- 
विज्ञन के चेतन और अधचेतन भाव-मन में और अचेतन दरब्य-मन में 
आ जाता है, परन्तु कुछ अन्तर के साथ में | भाव-मन अध्यवसाय रूप 
है, अतः चेतन है। भाव-सन में स्थित अध्यवसाय एवं विक्पो की 
अभिव्यक्ति के लिए हृब्य-मन सहकारी अथवा विभिन्न है, क्यो कि द्रव्य-मन 
पुद्रल रूप ही होता है। योग शाद्घ में मन के पंच भेद हैं-- मूह, 
क्षिप्त, विक्षित, एकाग्र और निरुद्ध | प्रथम के तीन मेद योग साधना में 
विक्षेप रूप अथवा विधप्त रूप माने गए हैं। अन्तिम दो में ही योग 
साधना की सफलता होती है। 


पण्डितजी महाराज की इस विपय में एक अत्यन्त संक्षिप्त डायरी 
के आधार पर, यहाँ संक्षेप में, उन के योग और मनोविज्ञन विपयक 
विचारों की मीमासा की गई है | इस पर से पाठक इस तथ्य को भल्ठी- 
भाँति समझ सकेंगे कि पण्डितनी का अध्ययन इस विपय में कितना 
गहन और किनना न्यापक था | वस्तुतः उन का यह एक प्रिय विपय 
रहा है- इस के अध्ययन में उन्हें आनन्द आता था| 
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ध्यान और साधना 


९७४ 


ध्यान और साधना का अटूठ सम्बन्ध है। किसी भी प्रकार की साधना 
क्यो न हो? उस में ध्यान को स्थान रहता ही है। प्राचीन से प्राचीन 
प्रन्थों में ध्यान के विपय में अवश्य ही विधान है। अध्यात्म क्षेत्र की 
कोई ऐसी साधना नहीं, जिस में ध्यान का स्थान न हो । योग-शातत्र ही 
नहीं, आज का मनोविज्ञान भी ध्यान को महत्त्व देता है और उस का 
प्रयोग भी करता है। यन्त्र, मन्त्र, तन्‍्त्र सभी साधनाओ में ध्यान के 
विविध रूपों का विधान किया गया है। जप में भी ध्यान को स्थान 
मिलता है| तप, ध्यान और जप का साधना में, जो प्राचीन उलछेख 
उपलब्ध होते हैं, उन से ज्ञात होता है कि ध्यान को साधना का मुख्य 
अग सभी देशों के और सभी कालों के साधको ने स्वीकार 
किया है | 


वर्तमान युग के महान्‌ दार्शनिक और विचारक एवं भारत के भूतपूर्व 
राष्ट्रपति डॉ. राधाकृष्णन्‌ ने ध्यान के विषय में कहा है, “ध्यान चेतना 
की वह अवस्था है, जहां समस्त अनुभूतियों एक ही अनुभूति में विलीन 
हो जाती हैं, विचारों भे सामजस्य आ जाता है, परिधियों टूट जाती हैं 
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और मेद्‌-रेखाएँ मिट जाती है। जीवन और खतन्‍्त्रता की इस अखण्ड 
अनुभूति मे ज्ञाता और ज्ञेय का मेद नहीं रह जाता | जीवात्मा परमात्मा 
बन जाता है।! 


ध्यान भात्मा की शक्ति : 


पण्डित श्रीमलजी महाराज ने भी ध्यान के सम्बन्ध में अपने एक 
निवन्ध में कहा है, “ध्यान आत्मा की एक शक्ति है। ध्यान के बिना 
ध्येय की पूर्ति एवं प्राति नहीं की जा सकती है। ध्याता ध्यान से ध्येय- 
रूप बन जाता है |” इस कयन से ज्ञात हो जाता है कि ध्यान कि 
साधना में कितनी गहरी आस्था थी उन की।| वे खय॑ भी प्रतिदिन 
ध्यान किया करते थे । स्वाध्याय और ध्यान तो उन की साघना के 
मुस्य अग थे ही | प्रातः जल्दी उठ कर सब से पहले वे ध्यान ही 
जिया करते थे। स्वाध्याय और ध्यान के कारण उन का मन बडा 
प्रसन रहता था। खाध्याय के कारण उन को बहुत से ग्रन्य अन्त तक 
कण्ठाग्र थे। ध्यान का प्रभाव भी उन के मन पर स्पष्ट था। 


सन्‌ १९६७ जब में कलकत्ता से बम्बई वर्षावास के लिए जा 
रहा था, तत्र पूना में २४ दिनों तक पण्डितजी महाराज के पास में रहा 
धा। लग भग ११-१२ वर्ष के वाद हम मिले थे। परन्तु तब में और 
आज की स्विति मे बहुत अन्तर था। इन दिनों में उन का स्वास्थ्य 
ठीक नहीं रहता था। कमर में और पैसों में दर्द बना ही रहता था । 
मोतियाविन्दु के कारण उन की दृष्टि भी मन्द पड गई यी। प्रातः 
प्रतिदिन में उन्हे बाहर ले जाया करता था । वाहर ताजा हवा में उन्हे 
बडी प्रसन्नता होती थी । आते-जाते हमारी अनेक विषयो पर बातचीत 
भी होती रहती । मेरे पास भी ऋइने को बहुत कुछ था और उन के 
पास भी सुनाने को बहुत था । 
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पण्डितजी की ध्यान-साधना 


बातचीत के प्रसंगवश मैं ने पण्डितजी महाराज से पुछा- आजकल 
आप ध्यान नहीं करते हैं क्या?” “करता तो हूँ?, उन्हों ने कहा, 
* परन्तु अब पहले जैसा नियमित रूप से नहीं चल पाता है। क्यों कि 
कमर का दर्द बहुत परेशान करता है, कमी-कमी तो बैठना भी बडा 
कठिन हो जाता है । फिर पैरों में भी दर्द बना रहता है। अब लम्बे 
समय तक बैठ कर प्व़ स्थिर हो कर ध्यान करने की शक्ति शरीर में नहीं 
रही है | स्वाध्याय तो अभी भी नियमित रूप से चलता ही है ।! मैं ने 
देखा कि वे चलते-चलते भी मन में कुछ पढते जाते थे । 


यह ध्यान की शिक्षा आप को कढ्ढें से और प्रेरणा किस से मिली ! 
मेरे इस प्रश्न के उत्तर में उन्हों ने कहा- ' मेरे पृज्य गुरुदेव से ही मुझे 
यह प्रेरणा मिली है | श्रद्येय आचाये जवाहरलालरूजी महाराज के सम्बन्ध 
में और ध्यान शक्त्ति के विपय में उन्हो ने मुझे वहुत-सी बातें कहीं | 
ध्यान करने की प्रेरणा का मूल ज्नोतं उन के गुरुदेव ही थे | ध्यान की 
साधना के विपय में उन के स्व्रय॑ के ही बहुत से अनुभव थे । उन्हो ने 
ध्यान के विषय में कहा था ; 


१. « ध्यान करने से मत शान्‍्त और प्रसन्न रहता है। मनोवल में 
भी वृद्धि होती है | अनुभूति बढती जाती है। 


२. जब मन विखर जाता है, तब ध्यान की साधना से उसे केन्द्रित 
किया जा सकता है । 


३, ध्यान से मनुष्य की मानसिक शक्ति बढ जाती है। ध्यान 
आत्मा की णएक्र अदूभुत शक्तिति है | ध्यान जीवन का बल है। ” 
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ध्यान और मौन : 


ध्यान से मन की शक्तित और भौन से वाणी की शक्तित बढती है । 
भारतीय घर्म-साधना के इतिहास में ध्यान और मौन- दोनों का ही अत्यन्त 
महत्त्व रहा है। ध्यान और मन की साधना आज भी अपने तिविध 
रुपों में चाल है। बहुत से सन्‍त आज भी सप्ताह में एक दिन मौन रहते 
हैं, और प्रतिदिन ध्यान की साधना भी करते हैं। मेरे स्वर्य के पृज्य- 
गुरुदेव श्रद्येय उपाध्याय अमरचन्द्रजी महाराज ध्यान और मौन दोनों 
की साधना करते हैं । 


जैन परम्परा का सूल, ठप : 


प्राचीन युग में भी साधक दीपकाल तक ध्यान और मौन की साधना 
किया करते थे । भगवान्‌ महावीर की तप, ध्यान और मौन की साधना 
का विवरण केवल जैन-शाज्रो में ही नहीं, वौद्ध-प्रन्यों मे भी उपलब्ध 
होता है | भगवान्‌ बुद्ध ने तो बोधिसत्त्व की प्राप्ति ध्यान के बल पर ही 
की थी। वीद्ध साहित्य में ध्यान की साधना पर अत्यन्त जोर डाला 
गया है। एक समय भारतीय साधना के इतिहास में ध्यान का इतना 
व्यापक प्रचार हो गया था कि साधऊ़ों का ध्यान तप से हट कर ध्यान 
और योग पर चला गया | मुझ्य रूप से इस का प्रभाव बौद्ध एव बैदिक 
परम्परा पर पडा था। यही कारण है कि पतंजलि ने तप की अपेक्षा 
योग एवं समाधि को अधिक महत्त्व दिया था। परन्तु जैन-परम्परा मे 
तप का परित्याग न करते हुए भी ध्यान पर ॒ विशेष बल दिया गया। 
जेन धमं की साधना में ध्यान, योग और समाधि की ओर लक्ष्य रखते 
हुए भी तप का गौरप कमर नहीं हुआ | आज भी जैन साधना में तप 
का महत्व चहत अधिऊ है। तप के भेदो में ही ध्यान की एक अवस्था 
शिशिय ही है। ध्यान को एक तपविशेष ही माना गया है। 
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जैन आगमों में ध्यान के दो मेद हैं-- झुभ और अशुभ । अशुभ के 
दो भेद-आर्त और रौद्। शुभ के दो मेद- धर्म और शुक्लू। आचार्य 
हेमचन्द्र ने अपने योगशात्र में ध्यान के अन्य प्रकार से भी चार भेद 
किए हैं-- पदस्य, पिण्डस्थ, रूपस्थ और रूपातीत । ख़ेताम्बर और दिगम्बर 
दोनो ही सम्प्रदायों में ध्यान के दोनो रूपो को स्वीकार किया है। इन 
के भेद-प्रमेगो का विस्तार के साथ वणन आज भी उपलब्ध है। 
परन्तु आचाये उमास्वाति ने अपने त्त्वार्थ सृत्र में पहले के चार भेदो 
को ही स्थान दिया है, अगले चार भेद्रों को नहीं । ध्यान के विषय में 
जैन-परम्परा में ध्यान-शतक जैसे स्वतन्त्र प्रन्यो की रचना का भी 
प्रयास होता रहा है । 


थोग पर श्रन्थ ; 


वैदिक परम्परा में पातंजल योग सूत्र में और उन के व्यास भाष्य में 
ध्यान को योग के अंग के रूप में स्थान मिला है। समाधि योग का 
अन्तिम परिणाम एवं फल माना गया है। योग-सूत्र के व्यास भाष्य मे 
ध्यान के भेदो का और ध्यान मे आनेवाले विद्नों का विस्तार से वर्णन 
किया गया है | 

बौद्ध परम्परा में विशुद्धिमागें, समाधिराज और दशभूमि-शात्र आदि 
ग्रन्थों में ध्यान का अत्यन्त विस्तार के साथ वर्णन कर के उस के भेद- 
प्रमेदों का भी वर्णन किया गया है | इस इष्टि से यह कहा जा सकता 
है कि ध्यान की साघना का भारत के समी सम्प्रदायों में प्राचीन काल 
से ही प्रचार और प्रसार रहा है, और आज भी प्रचलित है। 
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राजनीति और - धर्म 


१० 


हिन्दी साहित्य के महान्‌ उपन्यासकार, कहानीकार और दाशेनिक 
निबन्धकार जैनेन्द्रकुमार ने एक वार गान्धीजी के विषय से कह था, 
£ गान्चीजी को मूलतः में सच्चा आदमी मानता हूँ। सच से डिगना 
किसी कीमत पर उन्हे मान्य नहीं हो सकता था। सत्य के प्रयोग की 
राह मे ही राजनीति उन के जीवन में आईं। राजनीति आईं, राजनेता 
का दायित्व और घर्म नहीं आया । भारत के जीवन में अनायास उन्हें ऐसा 
राजनीतिक नेता वनना पडा कि छुटकारा न था। किन्तु इस सारे प्रयोग 
में उन के लिए धर्म-नीति ही प्रधान रही। उन्हो ने साफ कहा कि “मैं 
घार्मिद्र आदमी हूँ, राजनीतिक नहीं हूँ, राजनीति धर्म के ज्वास के बिना 
निता छल और छम्म है। ! 


राजनीति और गांधीजी 


मैं समझता हैं, गाचीजी की इस से अधिक छुन्दर परिभाषा और 
उन के व्यक्तित्व की व्याख्या दूसरी नहीं हो सकती । गान्चीजी पहले 
धार्मिक थे फिर बाद में तजनीतिक। राजनीति और धर्म में गान्धीजी 
इतना ही अन्तर करते थे कि उन की राजनीति धर्ममूलक थी, 
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धम-शूल्य नहीं। धर्म-शून्‍्य राजनीति के साथ में गान्धीजी ने 
कभी समझौता नहीं किया था। दूसरे शब्दों में कहना हो, तो कहा 
जा सकता है कि गान्धीजी ने धम को राजनीति में छा कर खडा कर 
दिया। जो धर्म केवल व्यक्तिगत था, अथवा सम्भदायों की दीवारों में 
बन्द पडा था, उस धर्म को गान्बीजी ने उन्मुक्त वातावरण मे छा कर 
खडा कर दिया। अथवा निरकुश राजनीति पर धम का अंकुश लगा 
दिया । 


शान्ति और राजनीति; 


राजनीति का उद्देश्य है, समाज और राष्ट्र में अशान्ति एवं उपद्रवों को 
उत्पन्न न होने देना | यदि हुए हो, तो उन्हें शान्त कर देना। कोई भी 
राज्य अशान्ति में अपनी प्रगति और विकास नहीं कर सकता। धम का 
लक्ष्य भी व्यक्ति, परिवार, समाज एवं देश मे शान्ति की स्थापना करना 
ही है। शान्ति की स्थापना के लिए राजनीति को तलवार पकडनी 
पडती है, परन्तु धम के पास तो प्रेम की शक्तित का ही आधार है। 
जिस सत्य और अहिंसा से व्यक्तित अपना व्यक्तिगत कल्याण प्राप्त करता 
था, गांधीजी ने उस सत्य और अहिंसा को समूचे राष्ट्र को स्वतन्त्र 
बनाने का आधार माना। अर्थ स्पष्ट है कि धर्म का प्रवेश गान्धीजी ने 
राजनीति में करा दिया। सत्य और अहिंसा घम तो पहले भी था, पर 
उस के प्रयोग तथा उपयोग का क्षेत्र बदल दिया गया। गान्चीजी की 
राजनीति इस प्रकार धर्मनीति का ही एक्क प्रयोग है। वह नीति संघर्ष की 
परिभाषा मे वात नहीं पतोचती। संघर्ष की भापा उस के लिए नितान्त 
असंगत है। इस विश्लेषण से गाधी नीति की आधार शिला दो है--- 


१. ध्येय : सत्य । क्यों कि ध्येय और कुछ हो नहीं सकता। सत्य को 
ही गांधीजी ने परमेस्नर कहा है। 
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२. धर्म : अ्दिंसा। क्‍यों कि इस ध्येय को मानने से, जो व्यवहार 
धम प्राप्त हो सकता है, वह अहिंसा ही है। 


धर्म और राजनीति में एक दूसरा भी मेद है-- अधिकार और कर्तन्य 
का। धर्म में कर्तव्य मुख्य है, तथा राजनीति में अधिकार एवं सत्ता ही 
मुल्य है। 


समाजवाद और पूँजीवाद : 


आज की विश्न-राजनीति के क्षेत्र में दो बाद प्रबल हैं-- समाजवाद 
और पँजीवाद । दोनों के अशुभत्व को छोड कर और दोनो के शुमत्व 
को प्रहण कर के जो वाद हो सकता है, वही गांधीषाद कहा जाता है। 
गांधीआाद भी आर्थिक विपमता को ही मिटाने का प्रयत्न करता है, किन्तु 
उस का सिद्धान्त सम्राजवाद से मिन्न है। गाधीवाद वर्ग-सघधर्ष को 
मान्यता देने की अपेक्षा सर्वोदय को मान्यता देता है। वह पैंजीपति को 
मिठाने के लिए सर्वहारा वग को सचेत नहीं करता। सब का उदय हो, 
इस भाव से समाज के सभी लोगों को प्रयास करने की वह प्रेरणा 
देता है-- वह किसी के विनाश में से विकास नहीं चाह्वता | सर्वोदय में 
किसी एक व्यक्ति का अथवा वगे का उदय अभीष्ट न हो कर, सभी के 
ही अभीष्ट है- यही गांचीवाद है.। 


गांधीवाद फा आधार; 


गाधीवाद का आधार अध्यात्म-बाद है। केवल राजनैतिक नहीं, उस 
में मनुष्य की नेतिकता को भी.महत्त्व दिया गया है। मानव का मानव पर 
विज्ञास हो, सव पर-द्वित के भाव से प्रभावित हो, तब वर्ग-मेद स्वतः 
मिट जाएगा, उस के किए हिंसा मूलक ऋन्ति नहीं करनी पडेगी। 
अपनी इस भावना के साथ गावीआद ने समाज और देश के चारित्र को 
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संवारने का प्रयतत किया है । गांधीवादी दरीन की मान्यता है कि सत्य 
और अहिंसा के अभाव में मानव की मानवता ही कुंठित हो जाएगी ! 
अतः वह आध्यात्मिक दृष्टि से मानव के विकास का पक्षपाती है । सादा, 
सरल जीवन को ही उस ने आदरी माना है। गांधीवाद मशीनों का 
विरोधी है | मशीनो के कारण मानव का श्रम व्यर्थ हो जाता है और 
फिर अपने आप शोपण बढने लगता है | अहिंसा की दृष्टि से कुटीर 
उद्योग को गाधीवाद ने अत्यधिक महत्त्व प्रदान किया है । गाघीवाद 
और समाजवाद का तुलनात्मक अध्ययन करने पर यह कहा जा सकता 
है कि गाघीवाद आध्यात्मिक भाव-प्रधान दशन है और समाजवाद भैौतिक 
भाव-ग्रधान | समाजवाद कऋान्ति के लिए हिंसा का समर्थन करता है, 
गांधीवाद नहीं । अहिसा मूलछक गांधीवाद के विषय में कवि पन्‍्त 
कहते हैं- 


४ भनुष्यत्व का तत्तत सिखाता 
निश्चय हम को गाधीवाद । 


सामूद्दिक जीवन विकास की 
साम्य योजना है अविवाद॥ ” 


सर्वोद्यवाद ओर सन्त विनोबा : 


* आज राष्ट्रसन्त विनोवा सर्वोदय के प्रचार एवं प्रसार में संत हैं । 
इस में से राजनीति दूर हो गई है, लोकनीति आई है | गांधीजी ने 
सर्वोग्य सिद्धान्त की योजना को मान्यता दी | गाधीजी की ही परम्परा 
में विनोवा भावे ने आर्थिक स्वतंत्रता दिलाने का प्रयत्न प्रारम्भ किया । 
उन्‍्हों ने भूदान-यत्र की अमिनव योजना को प्रस्तुत ही नहीं की, उत्त 
के अनुकूल आन्दोलन भी खडा किया । 
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पत्चशील और नेहरूजी : 


गाधीजी के राजनैतिक उत्तराधिकारी पण्डित जवाहरलाल नेहरू ने 
विज्ञ के समस्त तटस्थ राष्ट्रों का पंचशील के सिद्धान्त के आधार पर 
एकीकरण करने का प्रयत्न किया । पचशील की आवाज एक वार तो 
भारत की अध्यात्म भूमि में उठ कर संसार के समस्त भूखण्डों में व्याप्त 
हो गई | इस प्रकार हम देखते हैं कि अहिंसा और सत्य मूक 
गाघीवाद, सर्वेदिय मूलक भूदान-यज्ञ और विज्वरंगमच पर मैत्रीभाव की 
आवाज बुलन्द करनेवाला नेहरूः का पचशीलवाद भारत की राजनीति, 
के मूल आधार रहे हैं । 


गांधीवाद और पण्डितजी : 


श्रद्देय पण्डित श्रीमलजी महाराज को गांघीवाद के विचार-संस्कार 
उन के पृज्य गुरुदेव आचाय जवाहरलालजी महाराज से सहज ही प्राप्त 
थे। पण्डितजी ने गाधीवादी साहित्य का गम्भीर अध्ययन किया था। 
यथपि राजनीति में कभी उन्हों ने सक्रिय योग नहीं दिया था, तथापि 
अपने विचारो में वे गाघीवादी दशन का आदर करते थे। सर्वोदिय 
और पचशील पर भी उन्हों ने अपने निबन्धों में अपने ढंग से विचार 
किया है- समर्थन किया है। मूदान यज्ञ के विषय में भी उन के विचार 
उन की डायरी में यत्र-तत्र उपलब्ध होते हैं। पण्डितनी सदा खादी 
के वत्ध ही प्रहण करते थे। अपने व्याख्यानो एवं भाषणों में भी वे 
समय-समय पर गांधीवाद, सर्वेद्यवाद और भूदान-यज्ञ के सम्बन्ध में 
सर्मस्पर्शी विचारों को अभिव्यक्त करते थे। 


मैं समझता हैँ कि उन्हो ने धर्ममूलक राजनीति में ही राष्ट्रहित एव 
देश-विवास की योजना में आस्था रखी थी । मुझे याद है कि एक वार 
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शायद पूना में ही गांधीवादी विचार धारा के सक्रिय समर्थक एवं 
राष्ट्रअन्त सन्‍्तबालजी से भी वे बडे प्रेम के साथ मिले थे और विमिन्न 
विपयों पर बातचीत मी की थी | पण्डितजी महाराज विचारों में सदा 
खतन्‍्त्र थे ॥ 
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एक महकता गुलदस्ता 


१६ 


एक था राजा । उस ने अपने राज्य के एक विद्वान लेखक से कहा, 
£ तुम मेरा इतिहास लिखो । अपनी मृत्यु से पूवे मैं अपने जीवन में अपना 
इतिहास सुनना चाहता हूँ ।' विद्यान्‌ू चतुर था। जीवन का इतिहास 
तीन शब्दों में लिख कर ले आया, “ जन्म, जीवन और मरण। ” अन्त- 
हीन काल का इतिहास केवल तीन शब्दों में बान्ध कर रख दिया गया। 
इस से अच्छा, और इस से बढकर इतिहास हो मी क्‍या सकता था। 
सभी कुछ समा गया है इस में। 
समझता हैँ, भली-भोति समझता हूँ- आने के शब्दों को जन्म कहा 
है, रहने के क्षणों को जीवन, और जाने के क्षणों को मरण | यह जीवन 
का इतिहास नहीं है-- यह तो इतिहासो का भी इतिहास है | जन्म का 
इतिहास मरण है, मरण का इतिहास जन्म है, और दोनों का इतिहास 
ही जीवन का इतिहास है । कवि दिनकर ने जीवन को क्या समझा था-- 
४ इस चार दिनों के जीवन को, 
मैं तो कुछ नहीं समझता हूँ। 
करता हूँ वही, सदा जिस को, 
भीतर से सही समझता हूँ॥ ”? 


व्यक्तित्व, कृूतित्व, जीवन श्ण्र्‌ 


भीतर के सत्य को जीवन की तुला पर तोलना, कितना सरल है, 
कितना कठिन है। सच कह दूँ, कठिन कुछ भी नहीं, सव कुछ सरल 
ही है। मीतर के सत्य को समझना कठिन और उसे तोलना आसान है। 
चार क्षण का जीवन भी जब जीवन है, तब क्या चार दिनों का जीवन, 
जीवन न होगा ? जीवन अमृत है, फिर भले ही वह चार दिनों का हो 
अथवा चार क्षणों का हो। जन्म से निकल कर मौत की मजिल पर 
पहुँचने से पहले हम जो कुछ समझ पाते हैं, हम जो कुछ कर पाते हैं, 
वया यह जीवन की सार्थकता नहीं है। मरण के इस सागर में जीवन 
की एक मी लहर मरणशील मानव के लिए क्‍या मधुर वरदान नहीं 
है ? काश, इस सत्य को हम परख पाते ! 


मैं वह हूँ, जो मरण में भी जीता हूँ, और जीवन में भी मर कर 
अमर हो जाता हूँ । जीवन की सरिता के दो तठ हैं- एक जन्म और 
दूसरा मरण | तठों का नाम सरिता नहीं है, दो किनारों के मध्य में 
प्रवाहित होनेवाला जल ही सरिता है। जन्म भी एक अन्त है और 
मृत्यु भी एक अन्त है। इन दो अन्तों का मध्य ही जीवन है। मृत्यु 
भय है और जीवन अभय । कवि ने कहा है-- 


४ जीवन उन का नहीं युधिष्ठिर, 
जो उस से डरते है। 
वह उन का जो चरण रोप, 
निर्मय हो कर लडते हैं॥ ? 
अमी ठुछ दिनों पहले की बात है। मैं बैठ लिख रहा था।एक 
भाई बोला- क्या कर रहे हैं ? में ने कहा- इतिहास लिख रहा हूँ। 
उस भाई का अगला प्रइन था- किस का: मैं बोला- अपने अभिन्न 
मित्र श्रीमलजी महाराज का और अपना भी, और तुम्हारा भी | वह 
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चकराया, बोला-- तीनों का इतिहास एक ही कैसे दोगा। में ने कहा- 
तीनों का ही क्या, समस्त मनुष्यो का एक ही इतिहास है-- जन्म, जीवन 
और सरण | आना, कुछ रुकना, और फिर चले जाना | जिसे कुछ अन्तर 
कहा जा सके, वह इतना ही है- कुछ जीवन की वीणा की सॉंसों के 
तारों में अपना सगीत गा चुके हैं और कुछ अभी गा रहे हैं। आखिर 
कुछ दिनों पहले जानेबालो में और कुछ ढिनों बाद जानेवालों में 
भेद भी क्‍या है? 


जीवन-तरु की डाली पर सब्र को आना है और सब को विदा भी 
होना है | कोई पहले आया, पीछे गया । कोई पीछे आया, पहले चल 
गया । आ कर, रह कर, चले जाना-यही तो जग का नाठक है | इस 
नाठक के हम सभी पाज्न हैं- जानेवाले मी और रहनेवाले भी । 

मैं लेटा-लेटा समाचार पत्र पढ रहा था। एक जवान आया, जवानी 
के जोश में पूछ बैठा-जीवन सत्य है, या मृत्यु ! में ने कहा-आपने क्‍या 
सोचा है? वह झठ से बोल उठा- मैं, मैं तो जीवन को सत्य समझता 


हूँ । में बोला-- आप जीवन को जितना सत्य समझते हैं, में भ्ृत्यु को 
उतना ही सत्य मानता हूँ । क्यों कि- 


& प्रछय-बृन्त पर डोल रहा है | 
यह जीवन दीवाना | 
अरे, मौत का निःख्ासों से 
होगा मूल्य चुकाना ॥ 
जिस दिन माँझी आएगा, 
ले चलने को उस पार सखे | 
यह मोहक जीवन देना, 
होगा उस को उपहार सखे॥ ” 
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मैं यह मान कर चलता हूँ-- जीवन की और मृत्यु की इस से अधिक 
सुन्दर व्याख्या नहीं हो सकती और नहीं की जा सकती । फिर भी हमे 
है कि जीवन मदिरा के नशे में मत्त हो कर क्षर को अक्षर समझने की 
भूल करते ही जा रहे हैं | चन्द दिनो की चान्दनी के प्रकाश के पार 
खडा अन्धकार आने को आतुर है- 


# इस चान्दनी वाद आएगा, 
यहाँ विक्ट अन्धियाला | 
यही बहुत है छछक न पाया, 
जो अब तक यह प्याला ॥ ? 
आना जिसे जन्म कहा जाता है, वह अपने हाथ में नहीं है | जाता, 
जिसे मृत्यु कहा जाता है, वह भी अपने हाथ में कहों है? अपने 
अधिकार की वस्तु तो बस जीवन ही है । उस को अच्छा भी बना 
सकते हैं, बुरा भी । तलवार से रक्षा भी की जाती है, और हत्या भी | 
एक उदू के कवि ने कहा था- 
४ मैत क्‍या है जिन्दगी की दूसरी तस्वीर है। 
जिस ने इस रुख से श्से देखा वही कामिल हुआ ॥ ” 
दुनिया में जिन्दा रहने की कला यही है | जब मृत्यु भी जीवन का 
ही एक दूसरा रूप है, तब उस से डरने की बात क्यो सोचे : सिक्का 
दोनो ओर से सिक्का ही रहता है | उस की कीमत एक ओरे से नहीं, 
दोनो ओर से है । फिर अमी तो सिक्के की जो वाज अपने पास है, 
उस का आनन्द क्यों न लें? दूसरी बाजू के आने से पृ ही उत्त का 
विचार क्‍यों? कबि जोश वहुत सुन्दर वात कहता है- 
४ गाए जा मस्ती के तराने, 
ठडी आहे भरना क्या : 


१७५४ पं, मुनि श्री श्रीमलजी महाराज 


मैत भी आए तो मर भी छेंगे, 
मौत से पहले मरना क्‍या  ?” 


एक मस्त योगी $ 


जीवन के इस सत्य को साकार करनेवाले पण्डित श्रीमलजी महाराज 
के जीवन-संस्मरणों की एक लम्बी परम्परा है। जीवन और मृत्यु के 
खेल को खेलने की कला उन के पास थी। जिन्दगी के मैदान में मस्ती 
ले कर आए थे, मस्ती में रहें, और मस्ती के साथ गए भी । जब जीवन 
जीना ही है- और वह जीने को ही मिला है, और जीना भी है-फिर रो 
कर क्यों जिएँ, हँस कर क्यों न जिएँ ? जिस घटना को ठाल नहीं सकते, 
छोड नहीं सकते, जिस से बच कर निकलने के सब प्रयत्न ब्यर्थ 
ही सिद्ध होते हैं, उस के साथ ठकराने में ही आनन्द है। शुभ हो 
अथवा अशुम-प्राप्त को भोगने में ही जीवन की मुक्ति का रहस्य 
भरा है। 


मै पण्डितजी का जीवन लिख रहा हूँ । मुझे लिखता देख कर लोग 
यही समझते हैं | परन्तु में जीवन नहीं लिख रहा हूँ, जीवन को समझने 
का, जीवन को जानने का प्रयत्न कर रहा हूँ । क्‍यों कि मेरा विज्ञास 
है, जीवन लिखने की वस्तु नहीं है, वह तो जानने की, समझने की 
वस्तु है--पर समझदारी के साथ जीने की वस्तु । जब किसी के जीवन 
को लिपिवद्ध करने का प्रइन मेरे सामने आता है, तब मुझे संकोच 
होता है । इस लिए कि जिस को समझा ही नहीं, उसे लिखेँ भी तो 
कैसे १ पण्डितजी के सम्बन्ध में मैं इस प्रकार कैसे कह सकता हूँ कि 
मैं ने उन के जीवन को नहीं परखा ० जीवन को यदि सही अर्थ में 
लिया जाए तो मुझे कहना है, मेरे जीवन में और उन के जीवन में 
कुछ भी अन्तर मैं पाता नहीं हूँ । इस अमिग्राय में मैं स्व्थ को, स्वय 


व्यक्तित्व, कृतित्व, जीवन श्ष्ज 


से, स्वयं के लिए, स्वयं में लिख रहा हूँ | व्यक्तित वही लिख पाता है, 
जो कुछ वह स्वय में है । 


एक मुसीवत का अनुभव करता हूँ-- कदम-कदम पर जीवन-चरित्र का 
अर्थ लोग यह समझते हैं कि किसी के जीवन का जन्म से ले कर मृल्ु 
तक का लेखा लिखना और वह भी सन एवं तारीख से । शायद इस 
अर्थ में मेरे इस प्रयत्न को जीवन-चरित्र कह सकना उपयुक्त नहीं है | 
मेरा अपना विचार है-- वह जीवन नहीं, इतिहास होता है। मेरे इस 
प्रयास को इतिहास समझने की भूल न की जाए। क्यों कि मै पण्डितजी 
के जीवन का इतिहास नहीं, उन की जीवन-वाठिका में से कुछ सुरभित 
एवं छुन्दर सुमनो का संचय कर के संस्मरण रूप एक महकता गुलदस्ता 
ही प्रस्तुत कर रहा हूँ। 


७) 
(छ 


श्णद पं. मुनि श्री श्रीमलजी महाराज 


जीवन की झाँकी 


१७ 


समाज के विकास के लिए अथवा समाज के कल्याण के लिए प्रत्येक 
जग में किसी न किसी युग-पुरुष का अवतार होता ही है, जो अपने 
जीवन की पवित्रता से, अपने जीवन की दिव्यता से और अपने जीवन 
की महानता से अपने आसपास के सम्माज को तथा अपने युग के 
ससार को सही दिशा का बोध पाठ पढाता है। युग-पुरुष उसे कहा 
जाता है, जो अपने जमाने के अन्ध-विश्वासों को, अन्ध-परम्पराओं 
को और मूढतापूर्ण रूढिवाद को उखाड कर फैंक देता है। अपने विचारों 
के साथ में अपने आचार में भी क्रान्ति कर देता है। वह अपने युग 
के विरोधों से और विरोधाभासों से तब तक लछडता ही रहता है, जब 
तक उस के तन में प्राण-शक्ति है, मन में तेज और उस की वाणी में 
ओज है। युग का देवता अपने विकट संकटों में भी सुस्कराता है, परन्तु 
अपने युग के असत्य पक्ष से वह जीवन भर लडता ही रहता 
है। असल के साथ वह कमी समझौता नहीं करता। जितनी आस्था उसे 
स्व-कल्याण में रहती है, उतनी ही निष्ठा उसे पर-कल्याण भे भी रहती 
है। समाज की संस्कृति का वह समादर करता है, पर व्यक्ति की 
विकृति से वह तब तक ठक्कर लेता रहता है, जब तक उस के जीवन 


व्यक्तित्व, कृतित्व, जीवन श्ण्छ 


में अपने विचारों के प्रति वफादारी बनी रहती है| अपने पथ के शल्लों 
को भी वह फल समझ कर अपनी आगे बढ़ने की प्रगति को वह 
अवरुद्ध नहीं होने देता है। जग जीता बढनेवालों ने- उस के जीवन 
का यह एक मूल मन्त्र रहता है, महान्‌ आदरश रहता है। इस प्रकार 
के आदर्शवादी युग-पुरुप का उस के युग के हमराही पहले तो कदमः 
कदस पर उस का विरोध एवं अवरोध करने में अपनी परी ताकत छगा 
देते हैं। परन्तु जब वे यह समझ लेते हैं कि इस तफान को रोका नहीं 
जा सकता, तब वे उस के सामने नत-मस्तक हो कर, अपना सर्व 
उसे समर्पित कर के उस का अनुकरण व अनुगमन भी करने लगते है। 
क्यों कि वह जो कुछ सोचता है, जन-कल्याण के लिए। वह जो 
कुछ बोलता है- जन-सुख के लिए | वह जो कुछ करता है- जन- 
मंगल के लिए | जग के प्राण-ग्राण के प्रति उस के मानस में स्नेह एवं 
सहानुभूति रहती है। समाज के जह्दर के प्याले को ख्वय॑ पी कर जो 
समाज को सदा अमृत ही बाँठता है, उसे में युग-पुरुप कहता हूँ। कवि 
दिनकर के शब्दों में--- 
# स्व॒ की पीडा के साथ व्यथा, 
अपने मन की जो जोड सक्े। 
मुड सके जहाँ तक समय, उसे 
निर्दिष्ट दिशा में मोड सके॥ 
युग पुरुष वही सारे समाज का, 
विहित धर्म-गुरु होता है। 
सत्र के मन का जो अन्चकार, 
अपने प्रकाश से घोता है| ” 
कवि हारा कथित युग-पुरुष की इस परिभाषा में वह सब कुछ आ 
ही गया है, जो युग-पुरुष बनने के लिए आवश्यक है। 


१्ण८ पं. मुनि थी श्रीमलजी महाराज 


युग-पुरुष पण्डितजी ; 


मैं समझता हूँ- और जैसा कि में ने समझा है- युग-पुरुष बनाया 
नहीं जा सकता, वह तो स्वय ही बना जाता है। युग-पुरुष अपने युग 
का प्रतिनिधित्व करता है । उस के जिचारों में युग का विचार प्रतित्रिंबित 
होता है। उसकी वाणी में युग कि वाणी के ख्रों का झंकार होता है | 
उस के कम में युग का आचार प्रकट होता है। अपने समय की समग्र 
समस्याओं का समाधान उस में रहता है। पूर्व में बने बनाए रास्तों पर 
चलने में उस का क्रान्तिकारी मन तैयार नहीं होता। वह तो अपने 
अजुभरवों के आधार पर अपना रास्ता खर्यं खोजता है, और उस का 
बह रास्ता ही कुछ समय बाद विरोधो के उपशान्त होने पर जन-जन 
के जीवन का गन्तन्य पथ बन जाता है। एक बात मैं और कह देना 
चाहता हूँ कि युग-पुरुष सहृदय अवश्य होता है, पर निरा भावुक नहीं। 
वह आशावादी तो हो सकता है, पर कोरा कह्पनावादी नहीं। जिस 
घरती के मृत्कणों में से उस का जीवन पनपा है, वह उसी घरती पर 
रहनेवाले मनुष्यों के सुख-दुख की कहानी सुनना पसन्द करता हे। 
मानव की धरती से सुदूर और डेँचे आकाश में रहनेवाले देवो की 
बात में उसे अमिरुचि नहीं। जब हम वर्तमान में जीवित रह्ठ कर भी 
अनागत भविष्य में पाँस लेने का प्रयत्न करते हैं, तब निश्चय ही हम 
पलायनवादी बन जाते हैं। और यह पलायनवाद ही हमारे जीवन 
की सब से बडी कमजोरी होती है। उमरखैयाम अपनी भघुशाला 
नामक पुस्तक में कहता है--- 

४ सुना में ने कहते कुछ छोग- 
मधुर जग पर मानव का राज । 
और कुछ कहते जग से दूर- 
स्त्रगे में ही सब सुख का साज || 


व्यक्तित्व, कत्तित्व, जीवन श्ण्ण 


में अपने विचारों के प्रति वफादारी वनी रहती है | अपने पथ के भले 
को भी वह फूल समझ कर अपनी आगे बढने की प्रगति को वह 
अवरुद्ध नहीं होने देता है। जग जीता बढनेवालो ने- उस के जीव 
का यह एक मूल मन्त्र रहता है, महान्‌ आदश रहता है। इत्त प्रका 
के आदर्शवादी युग-पुरुष का उस के थुग के हमराही पहले तो कदम 
कदम पर उस का विरोध एवं अवरोध करने मे अपनी पूरी ताकत लग 
देते हैं। परन्तु जब वे यह समझ लेते हैं कि श्स तफान को रोका नहं 
जा सकता, तब वे उस के सामने नत-मस्तक हो कर, अपना सर्वर 
उसे समर्पित कर के उस का अनुकरण व अनुगमन भी करने लगते हैं 
क्यों कि वह जो कुछ सोचता है, जन-कल्याण के लिए। वह ज॑ 
कुछ बोलता है-- जन-सुख के लिए | वह जो कुछ करता है-- जन 
मंगल के लिए | जग के प्राण-आ्राण के प्रति उस के मानस में स्नेह ए८ 
सहानुभूति रहती है। समाज के जहर के प्याले को स्वयं पी कर ज॑ 
समाज को सदा अमृत ही बॉँटता है, उसे में युग-पुरुप कहता हूँ। कि 
दिनकर के शब्दों में--- 


४ सत्र की पीडा के साथ व्यथा, 
अपने मन की जो जोड सके। 
मुड सके जहाँ तक समय, उसे 
निर्दिष्ट दिशा में मोड सके ॥ 
युग पुरुष वही सारे समाज का, 
विहित धर्म-गुरु होता है। 
सब के मन का जो अन्धकार, 
अपने प्रकाश से घोता है॥ ” 
कवि हारा कथित युग-पुरुष की इस परिभाषा में वह सव कुछ आ 
ही गया है, जो थुग-पुरुष बनने के लिए आवश्यक है। 


१०८ पं. मुनि श्री आऔमछजी महाराज 


युग-पुरुष पण्डितजी : 

मैं समझता हैँ-- और जैसा कि में ने समझा है- थुग-पुरुष बनाया 
नहीं जा सकता, वह तो स्वय ही बना जाता है। युग-पुरुष अपने युग 
का प्रतिनिधित्व करता है। उस के विचारों में युग का विचार प्रतिबिंबित 
होता है। उसकी वाणी में युग कि वाणी के स्वरों का झंकार होता है | 
उस के कम में युग का आचार प्रकट होता है। अपने समय की समप्र 
समस्याओं का समाधान उस में रहता है। पूर्व में बने बनाए रास्तों पर 
चलने में उस का क्रान्तिकारी मन तैयार नहीं होता। वह तो अपने 
अनुभवों के आधार पर अपना रास्ता खय खोजता है, और उस का 
वह रास्ता ही कुछ समय बाद विरोधों के उपशान्त होने पर जन-जन 
के जीवन का गन्तन्य पथ बन जाता है। एक बात मैं और कह देना 
चाहता हूँ कि युग-पुरुष सहृदय अवश्य दोता है, पर निरा भावुक नहीं। 
वह आशावादी तो हो सकता है, पर कोरा कह्पनावादी नहीं। जिस 
धरती के मृत्कर्णों में से उस का जीवन पनपा है, वह उसी घरती पर 
रहनेवाले मनुष्यो के सुख-दुख की कहानी सुनना पसन्द करता है। 
मानव की घरती से छुदूर और डेँचे आकाश में रहनेवाले देवो की 
बात में उसे अमिरुचि नहीं। जब हम वर्तमान में जीवित रह कर भी 
अनागत भविष्य में साँस लेने का प्रयत्न करते हैं, तव निश्चय ही हम 
पलायनवादी बन जाते हैं। और यह पलायनचाद ही हमारे जीवन 


की सब से बडी कमजोरी होती है। उमरलैयाम अपनी भधुशाला 
नामक पुस्तक में कहता है--- 


४ मुना मैं ने कहते कुछ लोग- 
सधुर जग पर मानव का राज। 
और कुछ कहते जग से दूर- 
सगे में ही सत सुख का साज || * 
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दूर का छोड प्रलोभन, मोह, " 
करो जो पास, उसी का मोल । 
घुह्याने भर लगते हैं प्राण, 
अरे ये दूर-दूर के ढोल || ” 


पण्डित श्रीमलजी महाराज एक निश्चित अर्थ में युग-पुरुष थे, औ 
जो थुग-पुरुष होता है, वह युग-द्रश मी होता ही है। जीवन का व्यापः 
और उदार दृष्टिकोण ही युग-पुरुष और युग-रष्ठ की सच्ची कप्तौर 
होती है | यह कहना मेरे लिए सरल न होगा कि यदि आज पण्डितर्ज 
जीवित होते, तो वे अपने को युग-पुरुष अथवा युग-हरश कहलाना पसरू 
करते कि नहीं! भले ही वे स्वीकार न मी करते, तब भी उन के 
व्यक्तित्व और कृतित्व इस तथ्य का प्रबल प्रमाण है। व्यक्ति नर्म 
बोले, तो भी उस का व्यक्तित्व स्वये बोल उठता है। उस के जीव. 
का कतित्व क्या छुपा रह सकता है! 


माठ-भक्ति 

में पना को पण्डितजी महाराज की साधना भूमि कहता हूँ ! क्‍यों कि 
पूता में उन का बार-बार आगमन होता रहा था | उन की ज्या माताजी 
महासती सूरजकुंवरजी अपनी रुण्ण अवस्था के कारण प्वूना में लम्बे 
समय तक रही हैं | उन की सेवा करना पण्डितजी अपना कर्तव्य ही नहीं, 
प्रम-धर्म समझते थे | क्‍यों कि मानव की धरती पर माँ की ममता से 
बढ कर अन्य कोई भी ममता का केन्द्र नहीं हो सकता है। जन्म देने- 
वाली माता और फिर साथ में संयता साध्वी | पण्डितजी के हृदय में 
अपनी पज्या एवं साध्वी माता के प्रति अगाघ आस्था, सीमाहीन श्रद्धा 
और उन के ग्राण-प्राण में व्याप्त अपार भक्ति-मावना थी। में ने देखा 
है कि सादडी, ्तोजत और मीनासर के सम्मेलनों के प्रसंग पर अयवा 
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जोधपुर और कुचेरा के वर्षावार्सो के प्रसंग पर माताजी की अस्वस्थता के 
समाचारों को सुनकर वे अत्यन्त अघीर एवं ब्याकुल हो जाते थे | उन 
की इस गम्भीरता एवं ब्याकुछता की स्थिति से सहज ही समझा जा 
सकता था कि उन के सन में माता की समता का कितना महान्‌ मूल्य 
था ? माता और ममता के अटूठ सम्बन्ध का उन्हें स्पष्ट बोध था। कवि 
दिनकर के शब्दो में पण्डितजी कहा करते थे--- 


५ ज्ञारी की पूर्णता पुत्र को, 
स्वानुरूप करने में । 
करते हैं साकार पुत्र ही, 
माता के सपने को ॥ ? 


निश्चय ही पूज्या माताजी ने अपने नारीच को पूर्ण कर लिया था। 
क्यो कि उन का प्रिय पुत्र सर्वेया ही उन के अनुरूप सिद् हो चुका 
था। अपने ही रूप में, अपने ही वेश में और अपने ही संयम-पथ का 
अनुगमन करते हुए पुत्र को देख कर उन के मन में क्रितना उलास, 
कितना हे और कितना असीम आनन्द होता होगा १ कहने की अपेक्षा, 
यह अनुमूति की वस्तु ही अधिक है। और फिर पुत्र-पुत्र क्‍या, पुत्र 
ही कहना अधिक उपयुक्त होगा-इस प्रकार का मिला कि जिस ने ममता 
भरी माता के एक नहीं, सभी सपनों को साकार कर के दिखला दिया। 
पुत्र को पा कर माता धन्य थी, और मम्तता भरी माँ को पा कर पुत्र भी 
धन्य था। रन की खान से ही रत्न निकला करता है] क्यो कि पत्थरों 
को जन्म देने वाली खान कभी भी रत्नो को फैसे जन्म दे सकती है? 
ऋषि सम्प्रदाय में दीक्षिता माता श्री सूरजदुँबरजी की भक्ति और उन 
के दरनों की उत्कट अमिलाषा ही पण्डितजी महाराज को दूर-दूर से 
पूना में खैंच छाती थी। इसी लिए में कहता हैं कि पूता पण्डितजी की 
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साधना-भूमि रहा है। क्‍यों कि अधिकतर यहीं पर उन्हों ने माता की 
सेवा-भक्ति की और यहीं पर उन्हों ने साहिल्य-साथना और सब एवं 
समाज-सेवा भी की । 


पक ही नगर की, एक ही घरती पर : 


यह भी कितना विचित्र संयोग मिला कि पूना की जिस पवित्र भूमि- 
पर माता ने जीवन के अन्तिम क्षणों में सन्‍्थारे की साधना के साथ में 
अपने साधक जीवन की परिसमाप्ति देखी, उस के पुत्र, समाज के नेता, 
और पूना-संघ के सर्वेस्त रूप पण्डितजी ने भी पूना की उसी घरती पर 
जीवन की चरम जागृति में सन्थारे की साधना के साथ में अपने श्स 
जीवन की लीला का अन्तिम रूप में पठाक्षेप कर दिया | एक्त ही नगर की, 
एक ही घरती पर ममता भरी माता और उस का प्यार भरा प्यारा पृत्र- 
अनन्त, अनन्त काल के लिए, अनन्त निद्रा में विलीन हो गए हैं। 
अपने पुत्र में अपना ही ग्रतिविम्ब देखनेवाली आज न वह ॒माता रही 
है, और न अपनी माता के मधुर स्वप्नों को साकार करनेवाला वह पृत्र 
ही रहा है। परन्तु उन की कहानी आज भी है और आगे अआनेवाले 
भविष्य में भी रहेगी । 


अपनी कहानी, अपनी कलम से : 


पण्डितजी महाराज की जन्ममभूमि कहाँ थी? उन का जीवन कैसा 
था ? उन्हो ने दीक्षा कब ली और किस के पास ली ! दीक्षा के पूर्व उन 
के परिवार-परिजन की क्या स्थिति थी ? किन संयोगो में उन की दीक्षा 
हुई और कहाँ पर हुई ? इन सब प्रइनो का उत्तर में स्व॒थ न दे कर, 
उन की डायरी के पन्नों पप उन के जीवन और उन के परिजनों के 
सम्बन्ध में जो कुछ लिख्षा मिला है, उसी को मैं यहाँ पर उद्धत कर रहा 
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हूँ | पण्डितजी महारोज ने स्वयं अपनी कलम से जो स्वयं अपने जीवन 
की कहानी लिखी है, वह उन्हीं के शब्दों में सुनिए एवं पढिए--- 


# महाराष्ट्र प्रान्त के अहमदनगर जिले के और शेव्गोब ताल्‍्डुके के 
एक साधारण एवं छोटे से गॉंव तेल कुंडगॉव में रहनेवाले गुगलिया 
परिवार में ५-७-१९११ को मेरा जन्म हुआ था| इस गाँव में हमारे 
परिवार को छोड कर ओसवालों के अन्य घर नहीं है। सारा परिवार 
धर्म के संस्कारों से सस्कृत रहा है। घन-घान्य, आदर-सत्कार और मान- 
सम्मान की दृष्टि से गुगलिया परिवार सम्पन्न एवं छुखी रहा है। गोंव के 
अन्य सभी किसान लोग इस परिवार से प्रेम-भाव रखते हैं। सुख-दुख 
में उन का साथ देते रहे हैं | सब गेववाले गुगलिया परार को अपना 
ही समझ कर प्रेम व्यवहार करते हैं । 


मेरे पिताजी का नाम मानमलजी गुगलिया था। मेरे जन्म के पूर्व 
ही उन का स्वगेवास हो चुका था। पिता का स्नेह पाने में मैं सर्वथा 
वंचित ही रह्य । यह्द कितना बडा दुर्भाग्य था मेरे जीवन का, कि न 
मुझे मेरे पिता देख सके और न मैं अपने पिताजी को । मेरे पिताजी के 
दो विवाह हुए थे। पहली मेँ से मेरी बडी बद्दिन सक्करवाई और मेरे 
बड़े भाई दानमलजी थे | दानमलजी के तीन पुत्र हैं- गोकुछूचन्द, 
गेन्दमल और चन्दनमल, और एक पुत्री । दूसरी मेँ से में अकेला ही 
था। बस, यह छोठा-सा परिवार ही मेरा परिवार कहा जा सकता है | 


मेरी माता सूरजबाई ने दीक्षा कब ली, मुझे कुछ भी पता नहीं था। 
सुना है कि जिस समय माँ ने दीक्षा ली, उस समय मेरी अवस्था पॉच 
वर्ष की थी | माता का प्यार भी मुझे अधिक नहीं मिल सका | जब माँ 
घर में थी, तव तक मैं ने प्यार की कीमत ही नहीं समझी | जब दुलार 
समझने का और पाने का समय आया, तव में घर भें नहीं रही । यह 
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कितना बडा दुर्भाग्य था मेरा कि माता के वात्सल्य से भी मुझे वंचित 
ही रहना पडा | - 

मेरे बाबा, मेरे पिताजी के बडे भाई, मिवराजजी गुगलिया ने मुझे 
खूब प्यार किया, मुझे खूब प्रेम दिया, मुझे खूब दुलार किया । पिता 
और माता- दोनों के प्यार की कमी को मेरे बाबा ने पूरा क्रिया। मुझे 
अच्छा खिलाते, अच्छा पहनाते | मेरी बाल हठ की सभी इच्छाओं को 
पूरी करने के दायित्व को वे मली-मौँति समझते थे। उन के प्रेम ने 
कभी भी मुझे पिता और माता की स्मृति को ताजा नहीं होने दिया | माता- 
पिता जो कुछ कर सकते थे, उस से कहीं अधिक मेरे बावा मिवराजजी 
ने मेरे लिए किया | बाबा ही मेरे ' पिता थे, वाबा ही मेरी माता थे। 


मुझे याद है, मेरे बाबा मिवराजजी के तीन पुत्र थे- चुनीलालजी, 
पन्नाछालजी और मोहनलालजी | मोहनलालजी ने हैदराबाद में पूज्य 
अमोलक ऋषिजी महाराज के पास दीक्षा ग्रहण की थी। चुनीलालजी 
का पुत्र हीरालाल हैं, जो आज भी कुडगॉँव में ही रहता है। पन्नालालजी 
के दो पुत्र हैं-- हस्तीमल और घनराज | हस्तीमछ गुगलिया अहमद- 
नगर में एक सफल वकील है | धनराज इंजिनीयर है। पन्नालालजी के 
एक पुत्री भी थी- इंद्रकुबरबाई । आज इन्द्रवुँबर्बाई साध्वी है| ऋषि- 
सम्प्रदाय में माताजी महाराज के परिवार में ही उस ने दीक्षा ली थी। 
उस ने शात्रों का अध्ययन ख़्त्र गहरा किया है और बोलने की भी 
खूब अच्छी कला इन को आती है। माताजी महाराज की सेवा कर के 
उन्हों ने अपने जीवन को सफल किया है| यह हमारे ग्रुगलिया परिवार 


फी कहानी है । 


पाटील की चिचोंडी में भेरे मामा वाजीरावजी रहते हैं | ये तीन भाई 
थे, पर सव से वढे वाजीरावजी ही हैं। मेरी माता सूरजकुँत॒रवाई सत्र 
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चसन्त 


का अरुणोद्य 
जीवन 





से छोटी बहन थी । में जब लगभग सात वर्ष का था, तब मैं अपने 
मामा के गाँव में भी कुछ समय तक रहा था। प्यार और प्रेम की वहाँ 
कमी नहीं थी | खाने-पीने की भी खूब गैज थी | फिर भी वहाँ पर मेरा 
मन नहीं लगा । मुझे तो अपने वाबा मिवराजजी की खूब याद आती 
थी। आखिर मेरा हठ देख कर भासा ने मुझे तेलकुडगॉव मेज दिया । 
बाबाजी भी मुझ्न को खूब याद किया करते थे | सच कह दूँ, तो बाबा 
के सिवा कहीं पर भी मेश मन लगता ही नहीं था। मेरे वाबा मुझे 
कभी-कभी कहानी भी छुनाया करते थे, जो मुझे अच्छी लगती थी । 


मेरी फूफी के पुत्र सूरजमलजी कोठारी ने और उन के बडे भाई ने 
भी भानस-हिवडा में पूज्य जवाहरछालजी महाराज के पास दीक्षा ग्रहण 
की थी। यह बात भी मुझे बावाजी ने ही कही थी | सूरजमलजी मेरे 
भाई ही थे। परन्तु उन की दीक्षा के सम्बन्ध में मुझे कुछ भी पता 
नहीं था । वाबा मिवराजजी ने द्वी मुप्े समय-समय पर अपने परिवार 
के लोगों का परिचय कराया था। 


मैं समझता तो कुछ नहीं, फ़िर भी कुछ अस्पष्ट-सा विचार मेरे मन 
में आने छगा था। मैं सोचा करता था क्षि मेरे परिवार में से बहुत से 
लोगों ने दीक्षा ली है। दीक्षा क्‍या है? उस में क्‍या करना पडता है? 
इस प्रकार मैं सोचा करता था। 


भेरा बचपन का नाम पिरेसल था। घखाले और गॉववाले भी मुझे 
“पिरू” कह कर ही पुकारा करते थे | में अपने गाँव की पाव्शाला में 
पढने मी जाया करता था। दहँ मेरी बहुत से छुडकों से मित्रता हो 
गई थी। पाठशाला में मैं मराठी पढा करता था। पर घर में तो हम 
लोग साखाडी ही बोला करते थे । मुझे तो यह पता भी बहुत देर में 
लगा कि हम मूल में माराडी हैं, मराठा नहीं । 


व्यक्तित्व, कृतित्व, जीवन १६५ 


एक दिन जव मैं पाठशाला से घर आया, तो छुना घर में मेरी 
सगाई की बातें हो रही हैं | मैं तो इन बातों में कुछ समझता भी नहीं 
था, पर मेरे बावाजी की इच्छा थी कि मेरी सगाई हो जाए तो अच्छा 
ही है। मुझ से एक वार बाबाजी ने प्रूछा, तो में ने सीधे शब्दों में यही 
कहा कि मुझे तो मालुम नहीं सगाई क्या होती है | सगाई और विवाह 
मेरे लिए उस समय में अपरिचित शब्द थे | उस समय मेरी अवस्था दस 
वर्ष के अन्दर ही थी, बाहर नहीं । मे तो पढने में, खेल-कूद में और 
खाने-पीने में मस्त रहता था। 


जहाँ तक मुझे याद है-सन १९२२ की बात है। मैं अपने वावा 
मिव्रराजजी के साथ में भानस-द्विवडा गया था। वहाँ पर कुछ साधु 
महाराज थे । मेरे फ्फा के छडके सुरजमलूजी महाराज इन्हीं के साथ में 
थे, दर्शन किए, व्याख्यान सुना और फिर बावा ने अपने गॉव आने की 
प्रार्थना की, जिसे स्वीकार कर लिया गया था। 

मैं ने देखा कि कुछ दिनों के वाद ही वे सव महाराज हमारे कुडगोव 
में पधार गए और मारुति के मन्दिर में ठहरे | इन महाराजों से पहले 
मेरा परिचय कुछ भी नहीं हो पाया था। हिवडा में दर्शन तो अवश्य 
किए, पर परिचय नहीं हुआ था। गाँव में मैं रोज दर्शन करता और 
व्याख्यान भी सुनता । 


गुरुदेव का सत्‌-दशेन : 

राजस्थान के महान्‌ ज्योतिर्व आचार्य पृज्य जवाहरतछालजी 
महाराज थे | उन के साथ में श्रद्ेय सूरजमलजी महाराज भी थे। अन्य 
सन्‍्तों की उस समय मुझे कुछ भी स्थृति नहीं थी । उन के व्यास्यानों में 
गाँव के और गेत्र के बाहर के मी बहुत लोग आते थे। व्याख्यान बडा 
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| अच्छा होता था। पहले भी हमारे गाँव में साधु-साध्वी आते-जाते ही 
रहते थे। किन्तु मेरा किसी के साथ भी परिचय नहीं हो सका था । 


एक बार बाबा मिवराजजी ने पूज्यश्री जवाहरलालजी महाराज 
से कहा- ' हमारे परिवार के कई लोगों ने दीक्षा लेकर आत्म-कल्याण कर 
लिया है, पर यह अवसर मुझे नहीं मिला । ” पूज्य श्रीजी ने कहा- “ तुम भी 
दीक्षा ले कर अपना कल्याण कर सकते हो। ! बावाजी बोले- * मुझ जैसे बूढे 
को कौन दीक्षा देता है, महाराज ।? पूज्य श्रीजी ने कहा- “ आप को दीक्षा 
हम दे सकते है, पर एक शर्त के साथ में।” मेरी ओर संकेत करते हुए 
पूज्यश्री ने कह्ा- “ यदि तुम्हारे साय यह लडका भी दीक्षा ले, तो हम 
तुम को दीक्षा दे सकते हैं।” यह बात सुनते ही में ने अपने बाबा 
मिव॒राजजी से कहा- ' बाबा तुम दीक्षा ले लो, मैं मी तुम्हारे साथ में 
दीक्षा ले लूँगा। तुम्हारी सेवा करूँगा ।? बाबाजी से मेर बेहद प्रेम या ही। 
दीक्षा का अर्थ उस समय में इतना ही समझता था कि महाराज जैसे 
कपडे पहन कर उन के साथ में ही रहना। मेरी बात को पूज्य श्री ने 
पक्रड लिया था, और उप्त समय सभा में मेरे भावों की प्रशंसा भी की थी। 


पूज्य-गुरुदेव वहाँ से विहार कर के अहमदनगर चले गए थे । मैं मी 
एक दिन अपने बाबाजी के साथ नगर गया । वहाँ पर दीक्षा लेने का 
निश्चय हो गया था। मेरे बडे भाई दानमलजी मी नगर आए थे। 
पूज्यश्री ने उन से मी मेरे लिए आज्ञा ले ली थी। पूज्य-गुरुदेव को 
चातुर्मास के लिए सातारा जाना था। मुझे और बाबाजी को आगे मेज 
दिया था। हम वह पर श्री चन्दनमलजी मूथा के घर पर ठहरे थे। 
गुरुदेव के सातारा पघारने तक ग्रतिक्रमणण भी याद कर लिया था। 


भेरी दीक्षा 
उस समय की बाते मुझे अब अधिक याद नहीं रहीं- इतनी याद 


घ्यक््तित्व, रूतित्व, जीवन श्द७ 


अवश्य है कि सातारा में बडे ही धूमधाम के साथ मेरे वाबाजी के साय 
में मेरी भी दीक्षा हो चुकी थी। दीक्षा के अवसर पर हमारे गाँव से भी 
घरवाले आए थे। दीक्षा से पूर्व फिर प्रूज्य-गुरुदेव ने मेरे बडे भाई 
दानमलजी से आज्ञा प्राप्त कर ली थी। अब मैं साधु बन चुका था। 
मन में सोचता था- मेरी माता साध्वी बनी हैं, तो अब में भी साधु बन 
गया हूँ और वह मी अपने बाबाजी को साथ ले कर।? 


पण्डितजी ने अपने गृहस्य-जीवन के परिवार का परिचय संक्षेप मे 
ही अपनी डायरी में दिया है। उन का वाल्य-काल कैसा था? उस 
समय उन के मन में किस प्रकार की विचार-तरगें उठ करती थी ? बाल 
मन में प्रश्न उठते थे, किन्तु समाधान नहीं हो पाता था। जिज्ञासा जब 
समाधान न पा सके, तब तर्क-शक्ति का विकास अवरुद्ध हो जाता है। 
अपने बाल-स्रभाव, अपने वाल-विचार और अपनी बाल-क्रियाओ का 
कितना सुन्दर और कितना मधुर वर्णन उन्हों ने अपनी सीची-सादी भाषा 
में लिपि-बद्ध कर लिया है। शिशु का मानस किस दिशा में सोचा 
करता है ? इस का यह बहुत अच्छा उदाहरण कहा जा सकता है। 
पूज्य जवाहरलालजी महाराज के परिचय में आने के बाद शिशु सिरेमल 
के जीवन में कितना बडा पख्विर्तेन आ गया था। गुरु को एक शिष्यरत्न 
मिला, तो शिष्य को भी एक अदूभुत एवं जीवन का कछाकार मु मिल 
गया था। कांचन-मणि-संयोग इसी को कहा जाता है। 


शसन्‍त परिवार : 


पण्डितजी महाराज का एक सन्त परिवार भी था और आज भी 
है। उन का अपना कोई शिष्य नहीं था। किसी को वे अपना शिष्य 
बनाते भी नहीं थे । उन का जीवन विस्कुछ मस्त था। 


श्रद्देय सूरजमलजी महाराज एक सरल स्व्रमावी सन्त हैं। संगम, तप 
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और सरलता- इन के जीवन की एक विशेपता ही है। पण्डितजी 
महाराज के मन में इन के प्रति अगाघ श्रद्धा थी। श्री सूरजमलजी 
महाराज पण्डितजी का बहुत अधिक ध्यान रखते थे | जैसे पिता अपने 
पुत्र को स्नेह करता है, और जैसे माता अपने पुत्र को दुलार करती 
है। में ने देखा है कि सूरजमलजी ने पण्डितजी को पिता का प्यार भी 
दिया था और माता का दुलार भी। इधर पण्डितनी भी सूरजमलजी 
महाराज की सेवा का खूब ध्यान रखा करते थे। आज प्रत्येक वात में 
पण्डितजी का स्मरण करते हुए वे अपनी मनोञज्यथा को और पण्डितजी 
के वियोग की पीडा को दवा नहीं सकृते। पर मनुष्य की यही एक 
बाध्यता है, विवशता रहती है- उसे सब-कुछ सहना पडता है। 


श्रद्येय चुनीलालजी महाराज के दरीनों का मुझे सद्भाग्य नहीं मिल 
सका। इन का जीवन भी त्याग, सेता और तपोमय था। एकान्त में 
बैठ कर स्वाष्याय एवं धर्म-चर्चा में उन्हे बहुत रस था। पण्डितजी 
महाराज ने उन की खूब सेवा की थी और पण्डितजी महाराज को भी 
चुनीलालजी भहाराज ने खूब प्यार किया था। 


घोर तपस्वी श्री मगनमुनिजी वर्षों से पण्डितजी के साथ उन की 
सेआ में रहे हैं | पण्डितजी महाराज को वे अत्यन्त श्रद्धा की भावना से 
देखते थे । प्रत्येक प्रकार से उन की सेत्रा भी करते रहे हैं । आज उन 
को भी पण्डितजी के विनापूना कुछ सूना-सूना-सा छगता है। पण्डितजी 
के स्रगेबास से परव इन्हो ने पण्डितजी की एक आदरी सेगा की है। 


पण्डितरत्न सुमेर्सुनिजी भी पूज्य श्री गणेशीलालजी महाराज के 
शिष्य हैं | आप का व्याख्यान अत्यन्त मधुर एवं मनोमुग्घकारी होता 
है। सिद्धान्त-चर्चा में आप को विशेष रस आता है। जैन-शाज्रो का 
पण्डित सुमेरमुनिजी ने गम्भीर अध्ययन किया है। अध्यात्म-आज्र के 
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परिशीलन में आप को बडा ही आनन्द आता है| वास्तव में आप 
एक अध्याक्-योगी सन्त हैं। आप प्रकृति से शान्‍्त, हृदय से उदार 
और व्यवहार से अत्यन्त मिलनसार हैं । 


पण्डितरत्न, कलाकार, साहिह्यकार और गम्मीर-चिन्तक मुनि श्री 
समदर्शीजी ( मुनि श्री आइंदानजी महाराज ) भी प्रूज्य श्री गणेशीलालजी 
महाराज के शिष्य हैं। मुनि समदर्शीजी स्थानकवासी समाज के 
प्रसिद्ध छेखक, विश्रुत समालोचक और गम्भीर विचारक सन्त हैं | आप ने 
अभी तक विमिन्न विपयों पर छगभग २०-२७ ग्रन्थों का लेखन एवं 
समभ्यादन किया है। आपकी सम्पादन कला तो समाज में प्रसिद्ध है। 
आचार श्रद्वेय जवाहरलालजी महाराज की विशेष कृति सद्धर्म-मण्डन का 
अभिनव रैली से सम्पादन आप ने ही किया था, फिर भी अपने नाम 
का व्यामोह् नहीं रखा | श्रमण-संघ के महान्‌ आचार्य श्रद्येय आत्मारामजी 
भहाराज के आचाराद्ड सूत्र का छगभग १४-१५ सौ पेजो में सम्पादन 
आप ने ही किया था। लुधियाना रह कर श्रमण-संघ्र के उपाध्याय 
कबिरतन श्री अमर्चन्द्रजी महाराज की अनेक पुस्तकों का सम्पादन मुनि 
समदर्शीजी की कछामयी लेखनी से हुआ | काशी पार््चनाथ जैनाश्रम में 
“ श्रमण ” का और आगरा में “श्री अमर-भारती ” का सम्पादन भी आप 
कर चुके हैं | मुनि समदर्शीजी का सम्भूणे जीवन ही साहित्यमय रहा है 
और आज भी वे साहित्य की साथना में संलम हैं | पण्डितजी महाराज 
की आप पर विशेष कृपा थी । और आप के मन में पण्डितजी महाराज 
के प्रति अगाध एवं अपरिमित श्रद्धा रही है और आज भी है। 


अध्ययन प्रिय, कहानीकार, गीतकार और लेखक श्री विनोदमुनिजी 
( तोलारामजी ) भी प्रज्य श्री गणेशीलालजी महाराज के शिष्य है । सेवा 
और साधना में आप को विशेष रस है । आप के उदीयमान्‌ व्यक्तित्व 
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से समाज को अमी बहुत आशा है। आप के मधुर गीतो की कई 
पुस्तको का प्रकाशन हो चुका है । आप की सुन्दर कहानियो का एक 
सुन्दर संकलन अमी सन्मति-ज्ञानपीठ, आगरा से प्रकाशित हुआ है। 


तपस्वी श्री किसनलालजी महाराज अत्यन्त सरल प्रकृति के सन्त 
हैं। संयम, तप और त्याग की साधना में संलग्न हैं। सेवा आप के 
जीवन का एक विशेष गुण रहा है । आप ने पण्डितजी महाराज की 
सेवा का खूब लाभ लिया है। आप पर पण्डितजी की विशेष 
कृपा थी । 


पण्डित झुनि श्री नेमिचन्द्रजी महाराज भी प्ज्य श्री गणेशीलालजी 
महाराज के शिष्य है। सस्क्ृत, प्राकृत, अग्रेजी, हिन्दी, बंगला और 
गुजराती भाषा पर आप का असाधारण अधिकार है। साहित्य, दशेन, 
धर्म, सस्कृति, समाज और इतिहास के आप एक विशिष्ट विद्वान्‌ सन्त है। 
विभिन्न विपयों पर आप हजारों लेख लिख चुके है। राष्ट्र सन्त, महान्‌ 
विचारक और गान्वी-दशन के विशेषज्ञ मुनि श्री सन्‍्तबालजी के साथ 
भी बहुत वर्षोतक आप रह चुके है। अब फिर श्रमण सध में सम्मिलित 
हो गए हैं। पण्डितजी के साथ आप का अत्यन्त स्नेह, सदूभाव और 
सधुर सम्बन्ध था। 


पूज्य माताजी महाराज श्री सूरजकुँतरजी त्याग एवं वैराग्य की 
साकार मूति थीं। आप का स्वभाव सरलू था। सत्र के साय आप का 
प्रेघ्ण न्यवहार रहता था। ज्ञान और दीन की आराधना मे तथा 
चरित्र की साथना में संल्म रहती थीं। दीप कार तक आप रोगों से 
आक्रान्त रहीं, पर मन में समाघि-भाव रहता था। 


पूना संघ को आप की सेच्रा का खूब लाभ मिलता रहा। पण्डितजी 
भी आप के कारण ही वार-वार पूना पधारते रहे।यह कितना सुन्दर 
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सहयोग था कि जिस पथ को आप ने स्वीकार किया था, उसी पथ का 
अनुगमन एवं अनुसरण आप के तेजस्वी पुत्र मुनि श्रीमलजी ने किया | 
माताजी के शुभ संस्कारों का परिणाम ही वस्तुतः पण्डितजी महाराज का 
जीवन था । आप के प्रति उन के मन में अपार भक्ति थी । 


महासती श्री प्रभाकुबरजी महाराज का शान्त एवं दान्‍त जीवन है। 
सेवा, त्याग, वैराग्य, स्वाध्याय और तप में आप सदा संलग्न रहती हैं। 
आप के मृदु व्यवह्वार से सभी सन्तुष्ट एवं प्रसन्न रहते हैं। आप का 
व्याख्यान बहुत ही सुन्दर होता है| बहनों को सदा ज्ञान सिखाती 
रहती हैं । आप की शिष्या महासती श्री मनोहरकुँवरजी भी आप ही के 
समान शान्त एवं सरल प्रकृति की हैं | इन का जीवन भी त्याग एव 
तपस्यामय रहता है। आप को नया ज्ञान सीख कर दूसरों को मी 
सिखाने में वडा आनन्द आता है। श्री माताजी महाराज की और 
पण्डितजी महाराज की आप दोनो ने खूब सेवा की है। पण्डितजी 
महाराज की आप दोनों पर बडी कृपा थी। प्रना-संध को आप की 
प्रेरणा सदा मिलती ही रहती है । 


महासती श्री इन्द्रदुँचरजी महाराज का जीवन एक आदरशी जीत्रन 
है | आप ने अपने जीवन का खूब बिक्रास किया है । तप, त्याग एव 
वैरग्य आप के जीवन की विशेष साधना रही है। सेवा भी आप ने 
अपने जीवन में बहुत की है। अध्ययन, चिन्तन और ज्ञान के 
क्षेत्रों के विविध प्रकार आप से अपरिचित नहीं हैं। आगम-शास्त्रो 
का आप का ज्ञान खूब गहरा है। व्याकरण, साहित्य, धर्म, दर्शन, 
समाज और संस्कृति आदि विषयो का आप ने खूब अनुशीलन 
क्या है। 

आप की व्याख्यान शैली और लेखन कला भी बहुत सुन्दर है। 
आप के प्रवचन सुन कर जनता का मानस मुघ वन जाता है। आप 
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बहुत ही मिलनसार प्रकृति की हैं। सब के साथ आप का प्रेमपूणे 
व्यवहार रहता है। 


माताजी महाराज और पण्डितजी महाराज की आप ने खूब सेवा- 
भक्ति की है । पण्डितजी महाराज ससार पक्ष में आप के काका थे। 
गुगलिया परिवार की होने से आप का सेवा करने का कर्तन्य भी था। 
भाताजी महाराज के सुन्दर संस्कारों का और पण्डितजी महाराज की 
'शिक्षाओं का आप के जीवन पर बहुत ही गहरा प्रभाव पडा है । 


आप की शिष्या ज्ञानदुँबरजी तो वास्तव में तप, त्याग और सेवा 
की साक्षात्‌ मृत ही हैं | माताजी और पण्डितजी महाराज की सेवा का 
आप को विशेष लाभ मिला है | सेवा और तप के साथ में ज्ञान साधना 
मी आप की चलती ही रहती है। प्रीतिसुधाजी ने अमी दीक्षा ली है। 
इन का जीवन भी तप, त्याग, सेवा एवं वैराग्यमय है । 


छ 
8 
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प्रगति के पथ पर 


९८ 


यह प्रश्न, एक उलझन भरा ग्रइन है? प्रगति और उस का पथ! 
क्या प्रगति के लिए भी किसी निश्चित एवं निर्धारित पथ की आवश्यकता 
है ? इस गहन प्रइन की गहनता में मनुष्य जितना ही आगे बढता है, 
वह अपने आप को उतना ही खो देता है। सत्य यह है कि प्रगति का 
अपना कोई पथ नहीं हो सकता । जिस का पथ हो, वह प्रगति नहीं, केवल 
गति हो सकती है। तफ़ान का क्‍या कोई पथ होता है? तफान स्वय ही 
अपना मार्ग है, और तृफान स्त्रयं ही अपनी दिशा है। प्रगति स्वयं ही 
अपना पथ है। किसी भी प्रव स्वीकृत पथ को अपनाना प्रगति नहीं है। 
प्रगतिशील मानव जिधर से भी चल पडता है, उस के लोहमय चरणों 
का चिन्ह ही उस के अनुगामी एवं अनुगामियों के लिए एक प्रगति- 
शील पथ बन जाता है। 

प्रगति की आज तक परिभाषा स्थिर नहीं हो सकी है। क्‍यों कि 
प्रगति स्वय ही अपनी एक परिभाषा है। इस का अर्थ-बोध करना आवश्यक 
है। जब मनुष्य अपने सान्‍त जीवन से पराड्मुख हो कर, अनन्त जीवन 
की ओर अमिमुख हो कर प्रस्थान करता है, तव उस अमिनव मानव 
की वह नवीन विश्वाप्रगति है । अमिनव युग का अमिनव मानव जब 
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अमिनव भावों का आदर अपने जीवन की घरती पर करने लगता है, 
तब उस के उस अक्षुण्ण पथ को हम प्रगति-पथ की संज्ञा प्रदान करते 
हैं। उस का विचार, युग का सिद्धान्त बन जाता है। उस की वाणी, 
युग की वाणी हो जाती है। उस का कर्म, युग का आचार बन जाता 
है। उस का निषेध, सब का निपेघ और उस का विधान, सब का विधान | 
प्रगतिशील ब्यक्षितित्र अपने विचार में, अपने आचार में और अपनी 
जीवन जीने की पद्धति में अपना मान-दण्ड स्वयं है। वह विचार में 
भी और व्यवहार से भी सर्वेतन्त्र ख्व॒तन्त्र हो कर आगे बढता है। 


जीवन का मूल्य बदलता है: 


नवीन युग की पखस्वि्तित परिस्थितियों के साथ जो बदल नहीं 
सकता- वह स्थितिवादी वन कर युग की प्रगति से पिछड जाता है। 
निरन्तर गतिशील सरिता की घारा से जो जलकण पिछड जाते हैं, 
इधर-उधर के गड्ढों में स्थिर हो कर बैठ जाते हैं, उन के भाग्य में सडना 
ही लिखा होता है। युग की प्रगति के साथ उस युग में सँँस लेनेवाले 
मनुष्यो के जीवन के मूल्य भी बदल जाते है। जो विधान है, वह 
निषेध बन जाता है। जो कतेन्‍्य है, वह अकर्तव्य हो जाता है और 
अकर्त्य करज्य बन जाता है। क्यों कि जीवन-सरिता की घारा कभी 
तीव्र तो कभी मन्द होती रहती है-- और युग द्रश्ओं की दृष्टि में यहद्द 
स्वाभाविक भी है। जीवन के सामान्य नियम विशेष वन जाते हैं और 
विशेष सामान्य | भगवान महावीर का यही अपवाद मागे है। जीत्रन, 
जीवन है। सभी सिद्धान्त जीवन के लिए होते हैं। उत्सगें और 
अपवाद प्रगति के प्रतीक हैं, अवगति के नहीं। प्रत्येक अपवाद उत्स्ग 
मागे का ही पोषण करता है। णक़ान्त उत्सग और एकान्त अपवाद 
में विश्वास करनेवाला न्यक्ति सम्यग्दष्टि नहीं, मिथ्या इृष्टि होता है। 
क्यों कि वह अनेफान्त को न मान कर एकान्तवाद के गद्दन गत में 
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पड जाता है। एकान्त निषेध और एकान्त विधान, जीवन के किसी भी 
क्षेत्र म--- विचार और आचार में लागू नहीं किया जा सकता, क्यों कि 
बह प्रगति का अवरोध बन कर जीवन के क्षेत्र से दूर चला जाता है। 
इस सम्बन्ध में श्रद्ेय पण्डित श्रीवलजी महाराज ने अपनी डायरी में 
लिखा है--- 

४ सस्तार में जितने धर्म हैं, सब्र मनुष्यों के लिए हैं, मनुष्यों के भले 
के लिए हैं | याद रखो, मनुष्यो के लिए धर्म बनाए गए हैं। धर्मों के 
लिए मनुष्य नहीं पैदा किए गए । रोगी के लिए दवा बनाई जाती है, 
दवा के लिए रोगी नहीं बनाए जाते। ” 

४ एकान्तवाद मनुष्य को किसी एक किनारे पर ले जा कर छोड 
देता है। समस्या का समाधान एकान्तवाद नहीं, अनेकान्तवाद से हो 
सकता है। दो अन्‍्तों को छोडकर मध्यम पथ स्वीकार करना ही अनेकान्त 
एवं समन्वय का भब्य मांगे है। ”? 

पण्डितजी महाराज के इन कथरनों से वस्तुस्थिति स्पष्ट हो जाती 
है। उन का प्रगतिशील मानस कमी भी और किसी भी प्रकार के अन्च- 
विश्वास को स्वीकार नहीं करता था। अपने प्रूज्य-गुरुदेव आचार्य 
श्री जवाहरछालजी महाराज ने अपने युग में विचारो की जो क्रान्ति की 
थी, पण्डितजी ने मात्र उत्त का अनुगमन ही नहीं किया, बल्कि उस क्षेत्र 
भें आगे बढ़े | जो व्यक्ति अपने युग की आवाज घुन कर अपने युग की 
मँँग के अजुसार पस्िर्तन नहीं कर पाता, वह प्रतिक्रियावादी व्यक्ति 
अपने युग को क्या दे सकता है? 


दिल का ददे : 
भीनासर-सम्मेलन की वात है। पण्डित श्रीमछजी भह्दाराज ने मुझ 
से कहा- ' एक तथाकथित बडे सन्त ने मुझ्त से कहा है कि “ सद्दर्म- 
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भण्डन ? में खर्गीय आचार्य जवाहरछालजी महाराज ने अपवाद के 
सम्बन्ध में, जो लिखा है, उसे निकाल देना चाहिए।” पण्डितजी 
महाराज ने बड़े सन्‍त को कहा था-“ उस में से कुछ निकालना और 
उस में कुछ नया जोडना- इन दोनों का ही हमें अधिकार नहीं है। ” इस 
उत्तर को छुन कर वे चुप हो गए थे। पण्डितजी महाराज के स्थान पर 
यदि में होता, और मुझ से पृछा जाता, तो शायद मैं यही कहता कि 
४ पहले आप आगमों के उन पार्कों को निकाल दें, जिन में अपवाद को 
भी वैसा ही भाग बताया है, जैसा उत्सग को । ! 


मानव बुद्धि की यह कितनी जडता और कितनी हीनता है कि जो 
कुछ हमारे विचारों के अनुकूल न हो, उसे निकाल दिया जाए। इस से 
बढ़ कर विचारों का और कोई दिवालियापन नहीं हो सकता है, और न 
अपने मन के पूर्बाग्रहों की पराजय ही। 


सदा प्रगतिवादी + 


पण्डितजी महाराज का जीवन उषा-काल से लेकर सन्ध्या-काल तक 
प्रगतिशील रहा है। आगे बढना ही उन्हों ने अपने जीवन में सीखा 
धा। अपने बिचारो के प्रति वे पूणेतः वफादार थे। भय और सकोच-ये 
दो शब्द तो उन के जीवन में थे ही नहीं। जो कुछ कहना, जो कुछ 
बोलना और जो कुछ करना- उसे छुपाना नहीं । स्पष्टवादिता के ये सुन्दर 
संस्कार उन को जन्म के साथ ही मिले थे | न स्व॒थ किसी को दबाना 
और न दूसरे किसी से दवना-यह उन के जीवन का एक महान 
सदगुण था। 

पण्डितजी का जन्म १९११ में हुआ था। उन की दीक्षा १९२२ में 
हुई थी। उन का स्वगवास १९६७ में हुआ था। इस का अर्थ है- 
उन की आयु केत्र७्ल ५६ वर की थी। उस में से यदि बाल्यकाल के 


व्यस्तित्व, कतित्व, जीवच १२ श्७ 


११ वर्ष निकाल दिए जाएँ, तो उन की दीक्षा-पर्याय' केवल ४५ वर्ष 
की रहती है । श्न ४५ वर्षो में उन्हों ने बहुमुखी अध्ययन भी किया 
था और अपने जीवन का सर्वतोमुखी विकास भी किया था। गुरु-सेवा, 
संघ-सेवा और जन-सेवा भी उन्हों ने अपने जीवन में खूब की यी। 
संयम और तप की साधना के साथ अध्ययन, प्रवचन और लेखन भी 
प्दा प्रगतिशील बना रहा | जीवन के जिस किसी भी क्षेत्र में प्रवेश 
किया, उस में उन्हें सफलता एवं सिद्धि अवश्य मिली | अपनी ग़रुरु-भक्ति 
के कारण, अपने युरु के वे प्रिय शिष्य हो गए थे। गुरु का जीवन भी 
प्रगतिशील रहा, तो शिष्य भी सदा प्रगतियादी रद्दा । प्रगति, प्रगति को 
ही जन्म देती है | 


१्ज८ पं. मुनि श्री करीमलजी महाराज 


प्रववता भी, लेखक प्री : 


क 


जैसे जल ढाल की ओर बहता है, वैसे ही मनुष्य के मन की शक्ति 
भी अनन्त की ओर बहती है। अनन्त की ओर जाना ही हमारे जीवन 
का लक्ष्य होना चाहिए। हम देखते तो हैं, पर बाहर की ओर देखते 
हैं। जब तक हम अपने अन्दर नही देख सर्केगे, तब तक कुछ भी प्राप्त 
होनेवाला नहीं है। बाहर के पट बन्द कर, अन्दर के पट खोल। 


एक बार प्रइनकर्ता ने किसी साधु को पूछा- 'आप साधु कैसे बन 
गए ?” साधु ने कहा- “आँखें खोल कर जग को देखा और स्वय को भी । 
सत्य की इस खोज के सिवा दूसरा विकल्प ही मेरे मन में नहीं रह गया 
था । सत्य का खोजी होना ही साधु बन जाना है । साधुता कहीं बाहर 
में नहीं, अपने अन्दर में ही है। जो उसे खोजता है, वह उसे पा जाता 
है।! अपने को अपने में पा जाने के अतिरिक्त अन्य साधुता है भी 
तो क्या! 
मानवतावादी सन्त ; 


पण्डित श्रीमलजी महाराज णक्क मानवतावादी साधु थे। सम्प्रदायों की 
सीमा में बन्ध कर चलने को उन की दिव्य आत्मा को कभी स्वीकार 


व्यक्तित्व, रृतित्व, जीवन ह१७९, 


नहीं था | क्यों कि मानव बनने में ही उन का अटल विख्वास जागृत हो 
चुका था। पण्डितजी कभी-कभी कह्ा करते थे-- 

१. “ उसे पाना है, जो है। और उसे छोडना है, जो नहीं है | हम 
स्वय बन्द पडे हैं | सब में बिखर जाना ही सच्चा धर्म है। 

२. चित्त और चेतना में में कुछ भेद करता हूँ । चेतना की सत्ता से 
ही तो चित्त है, चित्त की सत्ता से चेतना नहीं | चित्त में रहना, विकल्पों 
में रहना है, और चेतना में रहना, विकल्प-बिमुक्त हो जाना है। चित्त 
में चचलता का वास है, चेतना में स्थिरता का आवास है। 


३, वाद, प्रतिवाद और विवाद- वाद में रहस्य जाना जाता है, 
ग्रतित्राद में से ढेप की आग प्रकट होती है और विवाद में से संघर्ष तथा 
युद्ध की भूमिका तैयार होती है। 


५. प्रसार, प्रचार और उद्धार- प्रसार में विनय रहता है, प्रचार में 
अहंकार मिला रहता-है और उद्धार में मनुष्य अपने को सब से ऊँचा और 
दूसरो को नीचा समझता है। 

७, क्रिया, प्रक्रिया और प्रतिक्रिया-- क्रिया में सहजता है, प्रक्रिया में 
नियमबद्धता है और प्रतिक्रिया में उल्ठा चलना है।॥॥ पण्डितजी की डायरी 
से में ने यहाँ पर पॉच सिद्धान्त उद्धृत किए हैं, केवछ यह समझने के 
लिए कि उन की विचार करने की पद्धति क्या थी ? अपने भाषणों और 
अपने लेखों में वे इन का प्रयोग किया करते थे। व्यक्तिगत बातचीत के 
प्रसंगों पर भी उन के मुख से इस प्रकार के लघु वाक्यों को मैं ने सुना 
है। उन की यह प्रकृति थी कि जो कुछ भी वे पढते थे, उस की नोंध 
लेते जाते ये। कमी-क्रमी यह नोंध विस्तार में होती, तो कमी-कमी 
अद्जन्‍्त संक्षेय में होती। इन डायपियों में उन के चिन्तन की 
निधि है। 

१८० पं, झुनि श्री औमलूजी महाराज 


लेखन की रुचि ; 


मैं ने एक बार पण्डितजी को पूछा था- ' आप यह सत्र क्यो लिखते 
हैं ?? उन्हों ने कहा था- “अच्छा वक्‍ता बनने के लिए और अच्छा 
लेखक बनने के लिए, प्रत्येक व्यक्ति को इसी प्रश्ारा लिखना चाहिए। 
जैसे धनवान थोडा-योडा घन जोड कर एक दिन लखपति और कऋ्रोडपति 
बन जाता है, वैसे ही विचारो के संग्रह से मनुष्य विचारक बन जाता 
है।! मैं ने देखा है-- आगम, वेद, पिटक, गीता, उपनिषद्‌ , आचार्यों के 
प्रन्य, सन्‍्तों की वाणी- सभी में से उन्हों ने अपने विचारों के 
अनुकूल सामग्री का सचय किया था। 
कलम और चाणी : 


पण्डितजी अपने युग के प्रवक्‍ता भी थे, और लेखक भी। परन्तु 
लेखक की अपेक्षा समाज में उन की ख्याति प्रवक्‍ता के रूप भें ही 
अधिक थी। उन की वाणी में एक जादू था, एक आकर्षण था, एक 
प्रभाव था। भाव, भापा और शैली की दृश्टि से उन की अपनी एक 
पद्धति थी। प्रारम्म में उन के व्याख्यानो का आधार जचाहर साहित्य 
रहा। उसी के आधार पर वे प्रवचन दिया करते थे | पर यह बात बहुत 
ही प्रारम्भ के दिनों की है। में ने उन से पूछा था- “ आपने व्याख्यान 
देना कत्र से प्रारम्म किया और उन दिनों में आप के सामने क्या-क्या 
दिक्कतें आईं १? पण्डितजी ने कह्ा- “कब से प्रारम्भ किया, यह तो 
आज मुझे याद नहीं रहा। परन्तु अपने अध्ययन-काल में ही गुरुदेव के 
कहने पर कभी-कभी दिया करता था।” इसी प्रसग पर उन्हों ने अपने 
जीवन का एक बडा ही मथुर सस्मरण मुझे छुनाया था। 
धक्ता फैसे घना 


पण्डितजी ने कह्ा- ' मेरी माताजी महाराज की अत्यन्त आग्रह भरी 
व्यक्तित्व, कृतित्व, जीवन १८१ 


प्रार्थना को छुन कर मुझे चार साधु साथ में दे कर, गुरुदेव ने कहा-- 
“जाओ, दो-तीन वर्ष के लिए महाराष्ट्र में घूम छो, अपनी माताजी से भी 
मिलना हो जाणगा। ? गुरुदेव से में ने कहय- ' व्याख्यान कैन देगा ? क्यों 
कि जो साधु मुझे दिए थे, उन में से एक भी व्याख्यान नहीं दे सकता 
था। दूसरे, मुझे खर्य को भी उस समय व्याख्यान देना नहीं आता या |? 
में ने अपनी कमजोरी स्पष्ट कर दी | उन्हो ने मेरी ओर तेज नेत्रो से 
देखते हुए तेज खर में कहा- “क्या तुम विया के वैल हो ? इतना पढ़ा 
है, उस का कया करोगे?” मैं तो उन के तीत्र स्वर को सुन कर कुछ 
सहम गया था। फिर मुझे अपने पास बैठा कर प्रेम से समझाया- 


तुझ् में योग्यता है, उसे प्रकट क्‍यों नहीं करता ? विद्या रूप वृक्ष 
के दो ही फल होते हैं- बक्तृत्त और लेखन | अमी तक तुझे एक भी 
नहीं मिला है । अपनी शक्ति पर विख्लास रख । मेरे से अछग रह कर 
ही त्‌ व्यास्याता बन सकेगा । अभी जनता का सारा ध्यान मुझ पर 
केन्द्रित है। त्‌ स्वतन्त्र हो कर धरूमेगा, तो ध्यान तुझ पर ही रहेगा |? 


पण्डितजी ने फिर आगे घुनाया--' मुझे गुरुदेव ने रास्ते के लिए तीस 
व्याख्यान तैयार करा दिए थे और नब्बे व्यास़्यानों की नोंध चातुर्माप्त 
में भेजने को कहा ! आदेश पा कर में महाराष्ट्र में आ गया था। 
चर्षावास था, अहमदनगर में । व्याख्यान देने का न अनुभव था और 
न कला । गुरुदेव से अलग होने का प्रसंग मी प्रयम ही था। "क सी 
बीस ब्याख्यानों की सामग्री पर्युपण से पूर्व ही समाप्त | मुझे कुछ भी 
सूझता नहीं था | क्या करूं, क्या नहीं £ ? 

पण्डितजी महाराज ने आगे कहा- फिर में ने प्रृज्य गुरुदेव को 
सूचना दी । उन्हों ने अपने व्याख्त्यानों की दो मोटी-मोटी फाइले मेरे 
पास मिजत्रा दीं और कड्ठा कि आवश्यकता हो तो और फिर मगा लेना । ! 


श्८२ पं. मुनि श्री श्रीमलजी महाराज 


इस प्रकार के अन्य बहुत से संस्मरण पण्डितजी ने मुझे सुनाए थे । 
परन्तु स्थानाभाव के कारण यहों देने में सक्रोच करना पडता है। हम 
देखते हैं कि आगे चल कर पण्डितनी कितने तेजस्वी एव ओजस्वी 
वक्ता सिद्ध हुए । उन की वाणी में श्तना माघुय था कि जनता उन के 
प्रवचनों को छुन कर मन्त्रमुग्ध हो जाती थी । महाराष्ट्र, सैराष्ट्र, राजस्थान, 
भालवा और मेत्राड सर्वत्र उन के सुन्दर एवं मधुर ग्रवचर्नों की छाप 
आज भी जन-चेतना की स्मृति पर अकित है और रहेगी। 


पण्डितजी कवि भी थे + 


पण्डितजी केवल प्रवक्ता ही नहीं थे, कवि, कहानीकार और लेखक 
भी थे। समय-समय पर उन के लेख पत्र-पत्रिकाओं में प्रकाशित होते 
रहे है | जैन प्रकाश, श्रमण, अमर-भारती, जैन जगत्‌ आदि पत्रों में 
उन के लेखक रूप को देखा जा सकता था | पण्डितजी ने कुछ गीत 
भी लिखे हैं- हिन्दी में मी और मराठी में मी | धीरे-धीरे उन सब के 
प्रकाशन की योजना चल रही है| पण्डितजी के लेखों में, कहानियों 
में, सस्मरणो भें और कविता एवं गीतों में भाव, भापा और हौली- तीनो 
उत्कृष्ट हैं। उदात्त भाव, प्राजल भाषा और प्रवाह्मयी शैली ही- साहित्य 
की प्राणशक्ति मानी जाती है, और वह पण्डितजी के लिखित साहित्य 
भें उपलब्ध है। इस अर्थ में पण्डितजी एक सकल लेखक, कवि और 
साहित्यकार हैं, इस में जरा मी सन्देह नहीं। कुछ व्यक्ति लेखक होते 
है, पर प्रवक्ता नहीं। कुछ व्यक्ति कवि होते हैं, पर वक्ता नहीं | किन्तु 
पण्डित जी के उज्ज्वल व्यक्तित्व में, शन समी गुणों का सुन्दर समन्वय 
और सामजस्पयूणे समावेश हुआ है। 

में समझता हूँ, और जैसा कि मेरा अनुमान है, पण्डितजी की संचित 
सामग्री में लगभग एक दजन पुस्तके तैयार की जा सकती हैं। समय 
और साधना की आवश्यकता है। 


व्यक्तित्व, छतित्व, जीवन श्८३ 


मुझे प्रसन्नता है कि इस भगीरथ कार्य को प्रूना निवासी एवं पूना 
नगर के प्रसिद्ध कार्यकर्ता एवं साहित्यकार श्री कनकमलजी मुनोत; 
एम. ए. ने प्रारम्भ कर दिया है। श्री मुनोतजी पण्डितजी महाराज के 
अत्यन्त निकठस्थ एवं अत्यन्त विज्वस्त व्यक्ति रहे हैं।पण्डितजी के 
प्रति उन की व्यक्तिगत श्रद्धा, मैत्री एवं आस्था रही हैं, और आज भी 
हैं। उसी आस्था के बल पर उन्हों ने इस योजना को उठाया है। 
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क्रान्तिकारी 


'सुक०. 
*्‌ & 
समाज में दो प्रकार के वे हैं- एक रूढिवादी और दूसरा क्रान्तिकारी । 
रूढिवादी व्यक्ति सदा अपने अतीत की ओर ही देखता है। अतीत 
काल में उस के पूर्वजों ने जो कुछ अच्छा या बुरा किया था, उस के 
गीत गाने में ही वह मस्त बना रहता है। रूढिवादी ब्यक्ति न अपने 
वर्तमान मधुर क्षणों का आनन्द ले पाता है, और न अपने भविष्य के 
लिए. आशावादी दृष्टिकोण ही अपना सकता है। भविष्य की तो वह 
कभी कल्पना भी नहीं कर सकता। किन्तु वर्तमान में जी कर भी वह 
सदा अतीत में ही गमन करता रहता है। अपने में सत्र कुछ करने की 
शक्ति होने पर भी अपने ([वैजों के खरे-खोटे संस्कारों के भार से उस 
का दिल और दिमाग इतना लगा रहता है कि कुछ भी नया सोचने 
की और कुछ भी नया करने की शक्तिति उस में निःशेष हो जाती है। 
इस के विपरीत क्रान्तिकारी व्यक्ति का जीवन एक इस प्रकार का जीवन 
है, जिस की उपमा स्वतंत्र रूप में और निरन्तर प्रवाहित सरिता की 
स्वच्छ जलघारा से दे सकते हैं। ऋनन्‍्तिकारी व्यक्ति अपने अतीत की 
उपेक्षा नहीं करता, वस्कि अतीत में जो कुछ सुन्दर और प्राह्म है, उसे 
ग्रहण कर के, शेष जीवन में जो कुछ कूडा-कचरा वच जाता है, उस 
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में वह क्रान्ति की चिनगारी लगा देता है। क्रान्तिकारी व्यक्ति वर्तमान 
के जिन महत्त्वपूर्ण क्षणों में सॉंस लेता है, उन में से प्रय्येक सॉस को 
महत्त्वपूर्ण और उपयोगी बनाने का पूरा-यूरा प्रयत्न करता है। अपने 
वर्तमान युग में जितने भी उपयोगी नूतन विचार हैं, उन सभी का वह 
स्वागत करता है। ऋान्तिकारी व्यक्ति वर्तमान में जीवित रह कर भी 
भविष्य की सुन्दर कल्पना और मधुर आशा के भव्य आलोक से अपना 
मन और मस्तिष्क सदा भरा रखता है। इस प्रकार क्रान्तिकारी व्यक्ति 
अतीत, वर्तमान और अनागत सभी का अपने जीवन में सदुपयोग करता 
है। जो कुछ प्राप्त हो चुका है, उसी में वह सन्तुष्ट नहीं रहता, बल्कि 
जो कुछ अभी प्राप्तत्य शेष है, उप्त की प्राप्ति में निरन्तर संलग्न रहता 
है। क्रान्तिकारी व्यक्तियों का जीवन का लक्ष्य सदा विकट-संकट के 
पथ पर से ही गुजरता है। उन के युग का समाज और राष्ट्र उन की 
सेवाओं के बदले में फ़रक्‍ल नहीं, शूल ही प्रदान करता चला आ रहा है । 


दार्शनिक स्पिनोजा 


मुझे यहाँ पर पाश्चात्य जगत्‌ के महान्‌ दाशैनिक एवं विचारक 
स्पिनोजा के जीवन का संस्मरण हो आता है। आज से लगभग तीन 
सी वर्ष पहले यूरोप के हार्ड देश में स्पिनोजा का जन्म हुआ था। 
स्पिनोजा, जि्त की तपस्या से प्रसृत जीवन दर्शन और तक्तज्ञन का 
ऋण मानव समाज पर अनन्त काल तक रहेगा, जब वह २५ वर्ष का था 
डस की यहूदी जाति के महाघीशों ने उस पर नास्तिक होने का आरोप 
छगाया था। केवल आरोप ही नहीं लगाया, वल्कि आवेश और क्रोध के 
क्षणों में उत्तेजित हो कर, अपने देश की सरकार से आदेश ले कर, उसे 
देश से बाहर भी निऋल दिया या। अपने पवित्र देश की भमि को, 
जिस के कण-कण से उस के शरीर को पोपण मिला था, जिस के मधुर 
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जल से उप्त ने अपनी प्यास को शान्त किया था, जिस के मधुर अन्न से 
उस ने अपनी भूख जान्‍्त की थी, और जिस देश की स्वच्छ वायु में 
उस ने अपनी प्राण शक्ति का संचय किया था, आज उसी अपनी 
जन्मभूमि को छोडते हुए, अपनी ही जाति के धर्मान्ध एवं मठाधीश, 
सम्प्रदायवादी लोगों से उस ने कहा था- 


(कोई भी मनुष्य नतो रारीर से यहुदी हो सकता है, और न 
विचारों से ही | मनुष्प न अकेला देह है, न अकेला आत्मा। अपने 
वर्तमान जीवन में वह देह और आत्मा का समत्वय रूप है। तुम मेरी 
देह को नष्ट कर सकते हो, परन्तु याद रखो, हजार-हजार प्रयत्न करने 
पर भी तुम मेरी आत्मा के विचारों को नहीं मार सकोगे।” हम देखते 
हैं कि लगभग सौ वर्षों तक स्पिनोजा उपेक्षा के गर्त में पडा रहा | 
किन्तु उस की मृत्यु के बाद में उस को उस के देश के लोगो ने ही 
नहीं, समग्र यूरोप के लोगों ने दूसरा “क्राइस्ट ” कहा था। उस की 
समाधि बनाने को सारे यूरोप के कवि, लेखक, साहित्यकार और दार्शनिको 
ने चन्दा भेजा था । उस की समाधि पर लिखा है-- 


“यहाँ विज्व का महान दाशेनिक स्पिनोजा सो रहा है, जिस के 
सम्मान में स्वयं दरीन-शात्र और साहित्य-शास्न अनन्त काल तक नत 
मस्तक रहेगा। 


कितना गौख था उस महान्‌ विचारक का और उस महान्‌ क्रान्ति- 
कारी का। क्रान्तिकारी व्यक्ति का उस के अपने युग के व्यक्ति कभी 
भी आदर-सत्कार नहीं कर पाते। अपने युग में क्रान्ति की चिनगारी 
प्रज्बलित करनेवाले क्रान्तिकारी व्यक्तित को घृणा और द्वेप के जहर के 
प्याले मिलते रहे हैं। परन्तु जहर के प्याले पीनेवाले इन दीवानो ने 
अपने विचारों की वफादारी का तो प्रा ध्यान रखा और अपने विचारों 
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को निर्भाकता के साथ अमिव्यक्त भी करते रहे | भले ही उस के बदले 
में उसे कितनी भी दारुण वेदना क्यों न दी गई हो- अपने विचारों 
के दीवाने ये लोग कभी भी रूढिवाढ, पन्यवाद, अन्ध-विज्वात 
और अपने युग की अन्ध-परपराओ के सामने न कभी झुके हैं और न 
कमी मिटे हैं। अपनी मृत्यु से पूर्व स्पिनोजा ने हालैंड के राजा को 
एक पत्र लिखा था--- 


“ जीवन एक बहता झरना है, जो कभी रुकता नहीं है। मनुष्य 
एक क्यारी है, जिस को वह सींचता रहता है। यह मनुष्य पर ही निर्भर 
है कि वह जीवन से परितृप्ति ग्रहण करे। मेरे देश के प्रजाजनों और 
मेरे देश के राजा- मैं आप से अन्त में यही विनम्र अनुरोध करना 
चाहता हूँ कि ति क्षण अपने जीवन का स्वागत करने को तैयार रहे । 


पण्डितजी की उपेक्षा : 


श्रद्देय पण्डित श्रीमलजी महाराज का जीवन एक क्रान्तिकारी जीवन 
था। एक युगान्तरकारी जीवन था। अपने जीवन में पण्डितजी ने बहुत 
कुछ देखा था, वहुत कुछ सुना था, और बहुत कुछ भनुभव भी किया था। 
उन के अनुभव की पँजी में जहाँ हमें मधुरता कम मिल पाती है, वहाँ कटुता 
ही अधिक दृश्गोचर होती है। उन के जीवन के जो संस्मरण समय- 
समय पर मुझे सुनने को मिले हैं, उन के आधार पर यह कहा जा सकता 
है कि उन का निरादर, उन की उपेक्षा तथा उन के विचारों का तीत्रतम 
विरोध बाहर वालो की अपेक्षा घर वालों से ही अधिक हुआ था। हो 
सकता है कि इस के पीछे कुछ अंशों में उन के तेजस्वी जीवन 
* के प्रति ईर्प्या बुद्धि भी रही हो। कुछ भी क्यो न रहा हो, यह सत्य 
है कि अपने स्पष्ट विचारों के कारण और अपने क्रान्तिकारी विचारों 
के कारण रूढिवादी और पन्यवादी लोगों ने उन का जितना ही अधिक 
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विरोध किया था, उतनी ही अधिक तेजी के साथ नवयुग के नव तरुणों 
में वे उतने ही अधिक लोकप्रिय और श्रद्धा के माजन बनते चले गए 
थे। पूँजीवादी लोगों से कमी भी उन की पटी नहीं। प्रँनीवादी छोगों 
के हीन जीवन का उन्हों ने कभी समर्थन नहीं क्रिया था। यही कारण 
था कि एक पूँजीबादी वर सदा उन का विरोध करता रहा, और जहाँ 
तक बन सका उन्हे बदनाम करने का भी प्रयत्न किया गया। परन्तु 
उन लोगों के ये गर्हित प्रयत्त कभी भी सफल नहीं हो सके। कुछ 
पूँजीवादी लोगों ने उन्हे अपने पक्ष में करने के लिए कुछ प्रलोभन के 
टुकड़े भी फेंके, परन्तु उस मस्त योगी ने न लोगो के प्रशसा के मधुर स्वर 
को सुना और न उन के निन्‍्दा के कटु स्वरो की ओर ध्यान दिया। वे अपने 
विचारों की मस्ती में सदा अपने रास्ते पर आगे ही आगे बढते रहे। 
पण्डितजी महाराज का यह्द विचार था कि किसी भी मनुष्य के जीवन की 
उज्ज्वलता और पत्रित्रता धन के आधार पर नहीं हो सकती यदि उस की 
उज्ज्वछता और पवित्रता का कुछ आधार हो सकता है, तो वह है उस 
की धर्म भावना, त्याग भावना और सेवा भावना। मानव जीवन के 
मूल्यों का अवलोकन पण्डितजी सदा मानवतावादी दृश्कोण से ही ऑका 
करते थे। मैंने देखा है कि गरीब और मध्यम वर्ग के लोगो के साथ 
उन का किलना प्रेम और सद्भाव था। 


खसाम्यवादी शिप्य ; 


पण्डितजी के ग्रवचनों को सुन कर और उन के लेखों को पढ़ कर 
तथा समाज की समस्त रूढियो का विरोव करने के कारण कुछ लोगो 
ने ही नहीं, वस्कि अधिकांश धर्मान्च लोगो ने उन्हे साम्यवादी तक कह 
दिया था। उन के तेजस्वी गुरु के युग के घर्मान्ध लोगों ने जब उन 
के गुरु को गान्वीवादी कह दिया था, तब उस में क्या आश्चर्य है कि 
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पण्डितजी के युग के धर्मान्‍्ध लोगों ने और पन्यवादी एवं सम्प्रदायवादी 
लोगों ने अपनी दुर्जुद्धि के कारण उन्हें साम्यवादी ही कह दिया हो ! 


एक वार की बात है, में ने हँसी-हँसी में पण्डितजी महाराज से कह 
था- ' आप पुरातनवादी और पन्थवादी लोगो की दृष्टि में साधु नहीं 
हैं। लोग इस बात की चर्चा करते हैं कि पण्डितजी महाराज दीक्षा का 
विरोध करते हैं और आप के दीक्षा विरोध की बात समाज के प्रायः 
प्रत्येक क्षेत्र में पहुँच चुकी है।” में ने उस बातचीत के प्रसंग में 
पण्डितजी से यद्द मी कहा था- “आप के सुधारवादी और क्रान्तिकारी 
इश्टिकोण को छोग नास्तिकता और साम्यवाद की संज्ञा भी देने लगे 
हैं। क्या आप अपने आप को साम्यवादी कहलाना पसन्द करेंगे? और 
इस सम्बन्ध में वक्तन्य दे कर स्पष्टीकरण करने का विचार रखते 
हैं क्या?? 
गान्धीवादी शुरू + 

पण्डितजी महाराज ने एक मन्द मुस्कान के साथ कुछ क्षणो की मौन 
समाधि के बाद मुझ से कहा था- ' मेरे गुरुदेव को लोगो ने गान्धीबादी 
जब स्पष्ट कह दिया था, तब इस में क्या आइचर्य है कि आज के कुछ 
धर्मान्ध छोग मुझे साम्यवादी कहते हैं? चाहे मुझे कोई समाजवादी 
कहे, साम्यवादी समझें अथवा नास्तिक मानें, इस से मेरा कुछ भी वनता- 
विगडता नहीं है। मुझे तो साम्यवादी बनने में आपत्ति और भय नहीं 
लगता । क्यों कि भगवान्‌ महावीर स्वयं ही इस विद्व के सब से बडे 
एवं सर्वतो महान्‌ साम्यवादी थे | जो अपने युग की प्रत्येक विपमता का 
विरोध करता है और विपमताओं के स्थान पर समताओं को लाने का 
प्रयत्न करता है, तब लोग उस स्थिति में यदि साम्पवादी कहने लगें, 
तो मुझे इस में कुछ भी अपमान-जैसा अथवा थुरे-जैसा नहीं लगता दै। 
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यह सच है कि दुनिया ने समझदार शन्‍्सानों कोन कभी समझने की 
कोशिश की है और न उन के विचारों के साथ अथवा उन के जीवन 
के साथ न्याय और नीति का व्यवहार किया है। मेरे सम्बन्ध में गैर- 
जवाबदारी के साथ जो कुछ भी कह्दा जाता है अथवा लिखा जाता है, 
तब मेरे मन में इस बात का दुख होता है कि ये छोग न भले को 
समझ पाते है और न बुरे को समझ पाते हैं। यह प्रसन्नता भी मुझे 
होती है कि मेरे विचारों का स्वागत और सत्कार करनेवाले लोगों की भी 
मेरे समाज में कमी नहीं है।” उन्हों ने एक तक देते हुए, अपनी बात 
को आगे बढाते हुए कहा- “ याद रखो, धर्मान्ध एवं परम्परावादी लोग 
जीवन का आदर नहीं कर पाते, पर लाश का आदर वे अवश्य करते हैं। ! 
सन्‍्तों का विरोध : 


पण्डितजी महाराज के क्रान्तिकारी विचारों का विरोध गृहस्थ वगे तक 
ही सीमित नहीं था, परन्तु समाज के कुछ गद्दीधघर साधु भी उन का 
प्रत्यक्ष और परोक्ष में विरोध करते रहते थे | इस विरोध में उन के विचारों 
के विरोध की भावना उतनी तीव्र नहीं थी, जितनी उन की प्रगति को देख 
कर ईर्ष्या बुद्धि थी | अनेक प्रसरगों पर उन का बड़े-बड़े गद्दीधर साधुओं 
से कभी-कभी तीव्रतम विचार मेद भी हो जाता था | फिर भी पण्डितजी 
महाराज अपनी सयत भापा और विवेक के साथ ही अपने विरोध में 
उठनेवाले प्रशनो का समाधान हँसते-हँसते ही करते थे | सादडी, सोजत 
और भीनाछर में होनेवाले सम्मेलनों में अनेक बार और अनेक प्रसंगो पर 
नूतन विचाखाले सन्‍्तों पर होनेवाले प्रद्ों का केवल निराकरण ही 
नहीं किया, वस्कि उन का शानदार जवाब भी दिया। आप जानते हैं 
कि नूतन और पुरातन का यद्द संवर्ष आज का नहीं है, युग-युग से चला 
आया है। समाज में सर्वेत्र जहॉ-जहाँ पण्डितजी ने अपनी विह्र-यात्राएँ 
की है, वहाँ सर्वेत्र ही नूतन मानस के लोगों ने उन का सत्कार के साथ 
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खागत भी किया है। इस प्रकार पण्डितजी महाराज स्थानकवासी समाज 
भें एक क्रान्तिकारी के रूप में सर्वत्र चिर-परिचित रहे हैं। 


दीक्षा ओर पण्डितजी ; 


दीक्षा के सम्बन्ध में उन के विचार अत्यन्त ही स्पष्ट थे। उन्हों ने 
कमी भी योग्य दीक्षा का विरोध नहीं किया, पर वर्तमान में जिस विकृत 
रूप से दीक्षा ली जा रही है अयवा दी जा रही है, उस पद्धति और 
नीति का विरोध ही वे करते रहे। दीक्षा के सम्बन्ध में उन के ये 
विचार थे- ' शिष्प ब्यामोह के कारण दीक्षा देने वाले गुरु, दीक्षा 
लेनेवाले की न परीक्षा करते हैं और दुर्भाग्य से उसे दीक्षा देने के बाद 
भी पढा-लिखा कर उसे योग्य बनाने का प्रयत्न भी नहीं किया जाता 
है। दीक्षा देनेवलों का लक्ष्य अबिक से अधिक सल्या की ओर रहता 
है, उस की योग्यता की ओर नहीं। इस प्रकार की अयोग्य दीक्षा देने 
का अधिकार किसी भी साधु और साध्वी को न हो कर एक मात्र उस 
सम्प्रदाय के आचार्य को ही होना चाहिए ।” इस दीक्षा के सम्बन्ध में 
सादडी सम्मेलन में अपने विचारों को निर्मकता के साथ अभिव्यक्त 
करते हुए वाल-दीश्ञा के विरोध में एक प्रस्ताव भी उन्हों ने प्रस्तुत किया 
था, जिसे सुन कर सभी गद्दीवर लोग उत्तेजित हो उठे थे। और कुछ 
घण्टों की गरमागरम चर्चा के वाद एक शब्द के संशोधन के साथ 
उन का वह प्रस्ताव पारित कर लिया गया था | पण्डितजी महाराज के 
विचारों की यह एक महान्‌ विजय थी। सन में भावना न होने पर भी 
बाल-दीक्षा का समर्थत करनेवाले साधुओ ने उन के प्रस्ताव का कुछ 
विरोध कर के अन्त में उसे स्वीकार कर लिया था | 


संस्था का विरोध 
पण्डितजी महाराज ने अपने जीवन में किसी भी संस्था को अपने 
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क्य्छे नअया माः 


ध् 


नाम पर खडा करने का प्रत्यक्ष में अथवा परोक्ष में कमी प्रयत्न नहीं 
किया। उन में एक शक्ति थी, यदि वे चाहते तो एक नहीं, अनेक 
संस्थाओं को खडी कर सकते थे। परन्तु उन का विचार था कि किसी 
भी संस्था को खडी करना और उसे चलाना, यह भी एक प्रकार का 
वन्‍्धन है और एक प्रकार का परिग्रह ही है| इस परिग्रह और उस के 
इस बन्वन में फैसने के विचार का जन्म पण्डितजी महाराज के मन 
और मस्तिष्क में कभी हुआ ही नहीं। वे अपने जीवन में सर्व प्रकार के 
परिग्रहो और बन्धनो से मुक्त रह कर ही अपने जीवन का आदरी 
स्थापित करना चाइते थे । और उन के इस लक्ष्य में उन्हे शत-प्रतिशत 
सफलता भी मिली । और तो क्या स्तर अपनी ही संप्रदायगत संस्थाओं 
से भी कमी उन का सम्बन्ध नहीं रहा। महाराष्ट्र, राजस्थान, मालवा 
और सौराष्ट्र में उन के भक्तो की कमी नहीं थी । यदि चाहते तो दूसरे 
साधुओ के समान अपनी भी संस्था वे बना सकते थे और उस का 
संचालन करने की शक्ति भी उन में थी। परन्तु इस प्रकार के बन्धन 
उन्हें प्रिय नहीं थे । 

पदवी का विरोध + 


पण्डितजी महाराज ने कमी भी अपने जीवन में किसी भी प्रकार 
के पद अयवा पदवी को स्वीकार करने की भावना को अपने हृदय में 
स्थान नहीं दिया। एक बार नहीं, दो वार उन की भूतपूर्व सम्प्रदाय ने 
भी उन्हे आचाये पद देने की चर्चा चलाई थी। और इस प्रकार के 
प्रसंग भी उपस्थित हो गए थे तथा उस के लिए वातावरण भी वन 
चुका था। पस्तु उन्हों ने आचाये जैसे महान्‌ पद तथा पदवी को 
त्वीफार करने से भी नम्नता के साथ इन्कार कर दिया या। भीनासर 
सम्मेलन में भी गुरुदेव ने उन्हे उपाध्याय पद अथवा प्रधान-मन्त्री पद 
स्वीकार करने के लिए आग्रह किया था । पर उन्हों ने वडी विनम्रता 
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के साथ मेरे गुरुदेव उपाध्याय अमर सुनिजी से कहा था-'आप तो 

बन्धन मुक्ति का सन्देश देते जाते हैं, फिर आप मुझे इन पढ्दों के 
बन्ध्न भें बान्बने का प्रयत्न क्यो करते है? में किसी भी पद को 
स्वीकार न कर के आप के प्रत्येक कार्य में आप का सहयोगी और 
सहकारी बनकर ही रहना अधिक पसन्द करता हूँ।” कुछ राजस्थान 
के सन्‍्तों ने उन्हें राजस्थान का मन्त्री पद लेने का भी आग्रह किया था, 
परन्तु पण्डितजी ने उन के प्रेमपर्वक आम्रह को प्रेम के साथ ही स्वीकार 
करने से इन्कार कर दिया था। 


१९४ पं मुनि श्री आऔमठजी महाराज 


सिद्दधान्तवादी 


२९ 
श्रद्देय पण्डित श्रीमलजी महाराज अपने जीवन में सदा से सिद्धान्त- 
वादी रहे थे। अपने को सिद्धान्त के सामने झुक्ाना उन्हे कमी पसन्द 
नहीं था। उन के जीवन में यदि नम्नता और कोमलता अत्यधिक थी, 
तथापि अपने ऐिद्धान्तो की रक्षा के लिए वे वज्र से भी अधिक कठोर 
बन जाते थे। व्यक्ति अपना हो अथवा पराया, अपने सिद्धान्तों की बली 
चढा कर, उन्हों ने कभी किसी से समझौता नहीं किया था। उन की 
इस सिद्धान्तवादिता के आधार पर ही लोगो के मन में उन के प्रति 
अपार श्रद्धा थी। एक दो नहीं, पचार्सो प्रसग पण्डितजी महाराज के 
जीवन में इस प्रकार के आए थे। जब इन के पिद्वान्तों की रक्षा का 
प्रश्न उपस्थित हुआ, तब अपने प्रियजनों को छोडने में भी उन्हें देर 
नहीं लगी। में समझता हूँ, अपने सिद्धान्त की रक्षा का भाव किसी 
साहसी व्यक्ति में ही हो सकता है । एक शायर ने कहा है- 


४ रहे-खुद्दारी से मर कर भी भटक सकते नहीं। 
टूट तो सकते हैं हम, लेकिन लचक सकते नहीं ॥ ”? 


व्यक्तित्व, रूतित्व, जीवन श््ष 


उत्सगे और अपवाद : 


आज से लगभग आठ वर्ष पर्व समाज में एक प्रइन उठा था- उत्सी 
और अपवाद | इस विषय को ले कर कुछ छोगो ने झूठा तूफान और 
बवंडर उठाया था | उन लोगों के पास अपने पक्ष को पिद्ध करने के 
लिए एक भी युक्ति और प्रमाण तो था नहीं, तब उन्हों ने गाली और 
अपशब्दो का दुर्व्यवहार ही प्रारम्भ कर दिया था। किसी भी सिद्धान्त 
को जब तक समझने की दृष्टि प्राप्त न हो, तब तक उच्त के रहस्पो को 
जाना नहीं जा सकता। भगवान महावीर की वाणी परम सत्य है। उस 
का एक-एक वाक्य और एक-एक शब्द भी सत्य है। उस में अप्तत्य 
जैसा कुछ भी नहीं है। फिर मी उस सत्य को समझने के लिए भगवान 
महावीर ने प्रमाण, नय और निक्षेप का मागे बतलाया है। इन तीनो के 
आधार पर ही सत्य का निर्णय किया जा सकता है। भगवान का पत्येक 
वचन सापेक्ष होता है। उस अपेक्षा को समझना ही नयवाद, अंनेकान्त- 
वाद, सप्तभंगीबाद और निक्षिपवाद है। जब तक कोई व्यक्ति सप्त नय 
और सप्तमंगी के स्वरूप को भली-मॉति न समझ ले, तब तक जिन 
शासन में वह सत्य के निणेय का अधिकारी नहीं माना जाता है। 
भगवान का वचन किस समय पर किस अपेक्षा से कहा गया है- उस 
सत्य को समझने का वैज्ञानिक प्र नयवाद और निक्षेयवाद है। नय 
और निक्षेप के बिना भगवान के किसी भी वचन का निर्णेय करना यह 
अज्ञान लोगों का एक प्रकार का दुःसाहस ही है। क्यों कि अनेकान्तात्मक 
वस्तु के किसी एक धर्म को, किसी एक गुण को और किसी एक पक्ष 
को ले कर निर्णय कर लेना और उसी को सत्य मान बैठना, यह मिध्याः 
दृष्टि का काम है, सम्यगदष्टि का नहीं। क्‍यों कि सम्यगदष्टि सापेश्न 
बचन को अपेक्षावाद के द्वारा ही समझने का प्रयत्न करता है। इस के 
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विपरीत मिथ्यार्ष्टि, मताग्रही, हृठाग्रही अपनी विपरीत बुद्धि में, अमि- 
निवेशवादी और रूढ-परम्परावादी दु्बुद्ध व्यक्ति कभी भी किसी सत्य 
का निर्णय नहीं कर सकता। इस प्रकार के व्यक्ति को भगवान महावीर 
की भाषा में मिथ्यावादी, मिय्याद्ष्टि और कदाग्रही कह्य गया है। प्रमाण 
और नय के द्वारा ही सत्य का निणेय करना चाहिण। कहीं-कह्ीं पर 
शाल्ष के अर्थ का निणैय करने पर निश्चय नय और व्यवहार नय का 
भी आधार लेना पडता है। नयवाद को छोड कर सत्य का निणैय नहीं 
किया जा सकता है, जो करता है, उस व्यक्ति का यह दुःसाहस एवं 
नासमझी ही कही जाएगी। 


उत्सग और अपबाद दोनों को ही भगवान ने सम्यक्‌ पथ कहा है। 
साधक के जीवन में कभी-कभी जब अपवाद का प्रइन उपस्थित हो 
जाता है, तब परिस्थितिवश अपवाद का सेवन करनेवाला साधु, साधु 
ही रहता है, असाधु नहीं हो जाता । जब कि उत्सग और अपवाद दोनों 
का प्रतिपादन भगवान ने किया है और दोनों को एक-दूसरे का परक 
भी कहा है। इस स्थिति में उत्सग को तो धर्म कहना और अपवाद को 
पाप मानना, यह जिन शासन में अश्रद्धा, अनास्था और सर्वथा विपरीत 
भाव ही कहा जाएगा। भगवान के वचनों में अनास्था और अश्रद्धा कर 
के विपरीत प्ररूपणा करनेवाला व्यक्ति जिन-शासन का द्वोही है। वह 
अपने संसार का अन्त नहीं करता, वस्कि संसार को अनन्त बना देता 
है। एकागी इृश्कोण को ले कर चलनेवाले ये राह भूले राही अपने 
जीवन के लक्ष्य को कभी भी प्राप्त नहीं कर सकते । जो व्यक्तति चौद्ध 
और वैदिक धर्म को इस आधार पर मिथ्यादृष्टि कहते हैं कि वे एकान्तवादी 
हैं। फिर उत्सग और अपबाद में एकान्तवाद को ले कर चलनेवाले छोग 
क्या महा मिय्यादष्टि नहीं होंगे? पण्डित श्रीमलजी मद्दाराज ने उत्सगे 
और अपवाद दोनों को ही धर्म के रूप में स्वीकार किया है। उत्सगे को 
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धर्म और अपवाद को पाप कहने का कमी भी उन्‍्हों ने दुःसाहस नहीं किया | 
क्यो कि उन के प्ृज्य-गुरुदेव आचार्य जवाहरलालजी महाराज उर्सर्ग 
के ही समान अपवाद को भी भगवान की आज्ञा में मानते थे। और जो 
कुछ भगवान की आन्ना में है, उप्त का प्रायश्चित्त और दण्ड शात्रीय 
दृष्टि से ग्रहण नहीं किया जाता दे | इस झासत्र सम्मत सत्य के लिए 
पण्डितजी महाराज को अनेक वार दुराग्रही लोगों के दुराग्रह का सामवा 
करना पडा था। पण्डितजी महाराज एक सिद्धान्तवादी व्यक्ति थे | 
सिद्धान्त की रक्षा के लिए वे कभी किसी से समझौता नहीं करते थे। 
यह उन का स्पष्ट इश्टिकोण था। 


निशीध चूर्णि : 


एक बार की वात है। आगरा में निशीय चूर्णि का प्रकाशन चल रहा 
था। उस के तीन भागो का प्रकाशन हो चुका था और चतुर्थ भाग का 
प्रकाशन चल रहा था । उस समय पण्डितजी महाराज का चातुर्मातत 
पूता में ही या। पण्डितजी महाराज ने उस समय पूना से आगरा मुझे एक 
पत्र लिखा था, जिस में लिखा था- “ एक दुराग्रही वगी विशेष का व्यक्ति 
मेरे पास आया और बोला “ निशीय चूर्णि के प्रकाशन के सम्बन्ध में 
आप का ( श्रीमछजी महाराज का ) अमिमत क्या है? ? पण्डितजी महाराज 
ने उत्तर मे कहा था- ' निशीय चूर्णि ” हमारे जैन आगम-सादित्य का 
एक अलबन्त ही महत्त्ववूणे प्रन्य है। अभी तक इस का प्रकाशन नहीं 
हुआ था और अब इस का प्रकाशन हो रहा है। यह बहुत ही हर्ष का 
विपय है।? पण्डितनी महाराज ने आगे कहा- “इस के प्रकाशन से 
व्यक्ति, समाज सभी को लाम है।” प्रब्न कर्ता ने, जो अपनी दुगाग्रही 
बुद्धि ले कर ही पण्डितजी महाराज के पास आया था, पूछा- “उस मे 
जो उत्सगे और अपबाद की चर्चा है, उस पताबन्ध में आप के क्या 
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विचार है?” पण्डितजी महाराज ने कहा- मैं उत्सतग और अपवाद 
दोनों को धर्म मानता हूँ। दोनों को संयम स्वरूप ही स्वीकार करता हूँ। 
पृण्डितजी महाराज ने भागे कहा-- ' मेरे गुरुदेव आचाये जवाहरलालजी 
महाराज भी दोनों को धर्म रूप में स्वीकार करते थे | अपवाद को अधघर्म 
मान कर उस का प्रायश्चित्त लेने की बात उन्हों ने कभी नहीं कही 
थी। इस आधार पर मैं उत्सन और अपवाद दोनों कों संयमी जीवन 
का अग समझता हूँ। “ निशीय चूर्णि ! के प्रकाशन में भी मैं पाप नहीं 
मानता । जब पहली वार पृज्य अमोलकऋषिजी महाराज ने बत्तीस 
आगमो का हिन्दी अनुवाद प्रकाशित किया था, तब उस का भी इसी 
प्रकार विरोध किया गया या । परन्तु आज सभी लोग पूज्य अमोलक- 
ऋषिजी महाराज के शातञ्ञ पढकर ज्ञान प्राप्त करते हैं और उन का 
उपकार मानते है। भविष्य मे “ निशीय चूर्णि ? के सम्बन्ध में भी आनेवाली 
पीढी इस महान ग्रन्थ को और महत्त्वपणे शात्र को प्रकाशित करनेवाले 
लोगों का उपकार ही मानेगी । क्‍यों कि साहित्य की साधना किसी भी 
प्रकार का पाप नहीं है, वल्कि एक धर्म ही है।? 

 निशीय चूर्णि ? के प्रकाशन को ले कर समाज के कुछ दुराप्रही, 
हठी और उद्दद लोगो ने बडा बवडर और तफ़ान उठाया था। उस 
समय लुधियाना भें होनेवाली कान्फ्रेन्स की जनरल मीटिंग में भी इस 
/ निगीय चूर्णि ” के प्रकाशन के विरुद्ध निन्‍दा का प्रस्ताव पास करने 
का खूब प्रयत्न किया था। परन्तु वह सफल नहीं हो सका। इस के 
बाद देहली और बबई में होनेव्ाली कान्फेन्स की जनरल मीटिंग में 
भी इस प्रइन को उठाने का पड़यत्र रचा गया था, परन्तु उन उहंड 
छोगो को किसी भी मोर्चे पर सफलता नहीं मिली, सर्वेत्र पराजय हुई। 
अल्पारम्भ और महारम्भ : 


पण्डितजी महाराज ने एक बार मुझे कहा था- ' जिस प्रकार आज 
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उत्सग और अपवाद को ले कर छोग तूफ़ान और बबंडर उठा रहे हैं, 
उसी प्रकार मेरे पृज्य-गुरुदेव के युग में भी कुछ आग्रही एवं हठी लोगों 
ने कृपि एवं खेती को लेकर बडा ठफान उठाया था। उस समय मेरे 
गुरुदेव को इन अन्ध-परम्परावादियों से काफी संधर्ष छेना पडा था। 
कृपि एवं खेती को शात्र में आयकर एवं 'अल्पारम्म माना गया है। 
परन्तु नासमझ लोग इस को महारम्म की कोटि में भान कर 
विरोध करते रहे |” पण्डितजी महाराज ने इस सम्बन्ध में आगे वहा 
था- "मेरे प्ृज्य-गुरुदेव के इस सम्बन्ध में स्पष्ट विचार थे कि 
कृषि में महारम्भ नहीं हो सकता। कइपि-कम को महारम्भ कहना और 
अनाये कम कहना, यह जैन-सिद्धान्त के विपरीत दै। कुछ लोग अपने 
अज्ञानवश खेती को अनाये-धन्धा कहते हैं। पर यदि प्रज्ञापना सूत्र 
को निकाल कर देखा जाए तो विंदित होगा कि खेती अनार्य-धन्धा 
नहीं है, पर आये-धन्धा है। अगर इसे अनार्य-धन्वा ठहराया जाणा, 
तो लोगों का जीवित रहना कठिन हो जाएगा । 


छोगो ने कृपि-कर्म को महापाप और खेती करनेवाले को महापापी 
मान लिया है। पर खेती से उत्पन्न होनेवाले अन्न को पाप मान लिया 
जाए, तो कैसी विडम्बना खडी होगी | लोग असत्य भाषण, मायाचार, 
धोखा और ज़ुओं खेलना, अत्यधिक व्याज लेना अस्पास्म्म मानते हैं 
और खेती करने में महापाप मानने में संकोच नहीं करते | यह उन की 
भयकर भूल है । ! 


नूतन और पुरातन ; 


में समझता हैं, नूतन और पुरातन का यह संघर्ष आज का नहीं, 
पुरातन युग से चला आ रहा है । और जब तक मनुष्य की विचार 
शक्ति रहेगी, तब तक नये-पुराने विचारों का संधर्ष चलता ही रहेगा । 
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जिस विचार को आज हम नया समझते हैं और नया समझ कर उस 
का विरोध करते हैं, वही विचार आनेवाले काल में पुराना हो जाता है 
और लोग उसे स्वीकार कर लेते हैं | प्राचीन युग में आचाये सिद्धसेन 
दिवाकर को भी अपने कुछ नवीन विचारो के लिए पुरातनवादियो से 
संधर्ष करना पडा था| आचाये सिद्धसेन दिवाकर ने कहा था-“जो 
कुछ नया है, उस का इस आधार पर विरोध मत करो कि वह नया है 
और प्राचीन का आदर इस आधार पर सत करो कि वह युगन्युग से 
चला आ रहा है। प्राचीनता और नवीनता के आधार पर. किसी भी 
वस्तु का निणेय लेना उचित नहीं है। सोचना तो यह चाहिए कि 
हमारे जीवन में उपयोगी क्‍या है और जो कुछ हम ग्रहण कर रहे हैं, 
वह हमारे जीवन का विकास कर सकेगा या नहीं ! ? 


मैं यहाँ पर एस सम्बन्ध में आचाये सिद्धसेन के कुछ तेजस्वी विचार 
प्रसग वश उपस्थित कर रहा हूँ--- 


१. : पुराने पुरुषों ने जो.व्यवस्था निश्चित की है, वह विचार की 
कसौटी पर चैसी ही सिद्द होती है ? यदि समीचीन पिद्ध हो, तो हम उसे 
समीचीनता के नाम पर मान सकते हैं, प्राचीनता के नाम पर नहीं। 
यदि वह समीचीन सिद्ध नहीं होती है, तो केवल मरे हुए पुरुषों के झूठे 
गौरव के कारण हो में हाँ मिलाने के लिए मैं उत्पन्न नहीं हुआ हूँ । मेरी 
इस सत्य-प्रियता के कारण यदि विरोधी विरोध करते हैं, तो करते रहे ! 


२. पुरानी प्रम्पराएँ अनेक प्रकार की हैं, उन में परस्पर विरोध भी 
हैं। अतः विना समीक्षा किए प्राचीनता के नाम पर यो ही झटपट निर्णय 
नहीं दिया जा सकता । किसी कारय विशेष की पिद्दि के लिए यही 


प्राचीन व्यवस्था ठीक है, अन्य नहीं, यह बात केवल पुरातन-ग्रेमी जड 
ही कर सकते हैं। 
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३. आज जिसे हम नवीन कह कर उडा देना चाहते हैं, वही व्यक्ति 
के मरने के बाद नई पीडी के लिए पुराना हो जाएगा, जब कि ग्राचीनता 
इस प्रकार अस्थिर है, तत्र विना विचार किए,' पुरानी बातो को मानना 
कौन पसन्द कर सकता है? 


2. कितनी ही असम्बद्ध और असंगत बातें प्राचीनता के नाम पर 
प्रशंसित हो रही है और चल रही हैं । परन्तु आज के मनुष्य की प्रलक्ष 
पिद्ठ, वोध-गम्य और युक्ति-युक्त रचना भी नवीनता के कारण दूर- 
दराई जा रही है । यह तो प्रत्यक्ष के ऊपर अतीत की स्मृति की विजय 
है। में इस को मात्र स्मृति मूढता ही कहता हूँ। ! 

पण्डितजी महाराज ने कहा था- “अति प्राचीन युग में अपने नूतन 
विचारो के कारण जो स्थिति आचार्य सिद्धसेन दिवाकर की थी, वही 
स्थिति आज के युग में मैं ने अपने प्रृज्य-गुरुदेव की देखी, और आज 
उपाध्याय श्री अमस्चन्द्रजी महाराज की देख रहा हैँ। जैन परम्परा के 
दीप इतिहास में जो क्रान्ति की चिनगारी आचार्य सिद्धसेन दिवाकर ने 
प्रज्यलित की थी, वही क्रान्ति की चिनगारी इस युग में तेजस्वी आचार्य 
जवाहरलछालजी महाराज ने और इस युग के विराट विद्वान्‌ उपाध्याय 
अमरचन्दजी महाराज ने प्रज्वलित की है ।” पण्डितजी महाराज ने 
आगे कहा था- ' मेरा विचार है कि जवाहर-साहित्य और अमर-साहित्य 
युग-युग तक स्थानकवासी परम्परा का प्रतिनिधित्व करता रहेगा ओर राह- 
भूले लोगों को राह बताता रहेगा। ? 


नूतन विचारवादी : 


में समझना हूँ, पण्डितजी महाराज के इन विचारों में कुछ भी विरोध 
जैसा नहीं है | उन के स्त्रय के विचार भी बडे ही क्रान्तिकारी थे। 
अपने क्रान्तिकारी विचारों के कारण से ही पण्डित श्रीमलजी महाराज 
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को अपने घर के अन्दर भी और बाह्दर भी तीव्र सघर्ष करना पडा था। 
“ बालको पर अत्याचार” और “जैन दीक्षा और वर्तमान अवस्था ? इन 
पुल्लकों में उन्हों ने अपने विचार व्यक्त किए थे। उसका कढु विरोध 
हुआ था। इस के वे भुक्तमोगी थे। उन के क्रान्तिकारी विचारों को 
सहन न कर सकने के कारण ही कुछ धर्मान्थ एवं मूढमति लोग उन्हे 
नास्तिक भी कह दिया करते थे । इस प्रकार किसी भी ऋरान्तिकारी का 
किसी भी युग की जनता ने आदर-सत्कार किया हो अथवा पूर्णतया 
सम्मान क्रिया हो, यह देखने को नहीं मिलता । पुरातनवाद पर जब 
नूतनवाद करारी चोट करता है, तव यह निश्चित है कि कुछ पुसतन- 
वादी लोगो के स्वार्यों पर आघात पहुँचता है और इन आधातों को न 
सह सकने के कारण ही वे लोग प्राचीनता के नाम पर नवीनता के 
विदोध में तुफान और बवेडर उठाया करते हैं। 


ध्यनिवर्थेक यन्त्र : 


आज के युग में ध्वनिवधक-यन्त्र ( लाउड स्पीकर ) को ले कर भी समाज 
एक ठफ़ान उठ रहा है। श्रमण-सब में भी इस को ले कर दो पक्ष चल 
रहे हैं। सादडी सम्मेलन से पृ भी कुछ क्रान्तिकारी तरुण सन्‍त अपनी 
विराट सभाओं में ध्यनिवर्धक-यन्त्र का उपयोग एवं प्रयोग करते रहे 
थे। पजाव के कुछ साधुओ को छोड कर अधिकाश साधु ध्वनिवर्धक- 
यन्त्र का प्रयोग करते रहे थे और आज भी कर रहे हैं) परन्तु मारवाड 
के क्षेत्र में यह एक नवीन चीज थी। उस में विजली का प्रयोग होता 
है, इसी को ले कर उस का विरोध सादडी से ले कर भीनासर-सम्मेलन 
तक होता रहा। इस वीच में नूतन और पुरातन पक्षों में समन्वय का 
पर्याप्त प्रयास किया गया था, दुर्भाग्य वश वह सफल नहीं हो सका। 
यह अरन सादडी से ले कर भीनासर-सम्मेलन तक अबथर में ही लटकता 


व्यक्तित्व, ऊतित्व, जीवन २०३ 


रहा। जहाँ तक मुझे स्मरण है, भीनासर-सम्मेलन के प्रसंग पर छाउडः 
स्पीकर के समर्थक श्रावक वर्ग ने अपना एक विशाल जुछसत निवाल। 
था, और अपने तीव्र स्वर में छाउड-स्पीकर का समर्थन करते हुए आय। 
था, जहाँ साधु मण्डल की सभा चल रही थी। उन्हों ने इस बात पः 
जोर दिया था कि लछाउड-स्पीकर का प्रयोग खुल जाना चाहिए । मुझे 
यह भी स्मरण है कि घ्वनिवर्भक-यन्त्र की समीक्षा को छे कर कान्फेन्स 
के प्रमुख व्यक्ति, जिन में बंबई महासंघ के प्रमुख व्यक्ति भी सम्मिलित 
थे, उन्हों ने साधु-मण्डल की सभा में आ कर समस्त साघुअतिनिधि- 
मण्डल के सामने यह प्रार्थना की थी कि ध्वनिवर्धेक-यन्त्र की समत्या 
को आप छोगों को इस सम्मेलन में हल कर ही लेना चाहिए। इस 
बातावरण का यह परिणाम निकला कि भीनासर-सम्मेलन में उपस्थित 
समस्त साधु-प्रतिनिधि-मण्डल ने फिर से इस विपय को हाथ में लिया 
और लगभग 9-५ घण्टे की चर्चा के बाद इस के सम्बन्ध में कुछ 
संशोधन के साथ में और कुछ शर्त के साथ बोलने के पक्ष में प्रस्ताव 
पास कर लिया गया था। यह प्रस्ताव उस समय के उपाचार्य प्र 
गणेशीलालजी महाराज, वाचस्पति मदनलालजी महाराज (जो 
सम्मेलन के गान्तिरक्षक एक अध्यक्ष थे) की अध्यक्षता में ही ण्क 
या दो साधुओं का विरोध रहते हुए भारी बहुमत से लाउड-स्पीकर में 
बोलने के पक्ष में भीनासर की भूमि पर प्रस्ताव पास हो चुका था। जब 
प्रस्ताव पास हो चुका, तब इस का सीघा अर्थ यही था कि श्रमण-संघ 
के प्रतिनिषि-मण्डल ने और उस के वरिष्ठ नेतागणो ने लाउड-स्पीकर 
बन्दी को दूर कर के छाउड-स्पीकर में बोलने के द्वार को सदा के लिए 
खोल दिया है। परिणाम स्वरूप भीनासर-सम्मेलन के तुरन्त वाढ ही 
कुछ सन्तों ने उस का उपयोग प्रारम्भ कर दिया था। और उस वर्ष की 
चीर-जयन्ति के अवसर पर तो भारत के विभिन्न प्रान्तों में श्स का 
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उपयोग और प्रयोग हो चुका था। परन्तु खेद है कि प्रस्ताव पास करने 
के बाद मी फिर इस का विरोध प्रारम्भ किया गया । जिस प्रस्ताव को 
हम पारित कर चुके थे, उस का फिर से विरोव करना यह स्पष्ट ही 
एक अव्यावह्यरिक कार्य है। 


पण्डितजी की नीति : 


ध्वनिवर्धिक-यन्त्र के सम्बन्ध में पण्डित श्रीमलजी महाराज कुछ वर्ो 
तक मैन रहे । इस का अर्थ यह नहीं लगाना चाहिए कि वें बोलने 
के पक्ष मे नहीं थे। परन्तु इस का अर्थ केवछ इतना ही लगाना 
चाहिए कि वे इस के विरोध में उठनेवाली आवाज का अन्तिम परिणाम 
देखना चाहते थे | श्रमण-संघ के सगठन में उन का अट्टूठ विश्वास था । 
किसी कारण श्रमण-संघ को चोठ न पहुँचे, यह समझ कर ही वे इस का 
उपयोग एवं प्रयोग नहीं कर रहे थे। शायद यह मी संभव हो सकता 
है कि मारवाड में इस के लिए वातावरण न पा कर उन्हो ने इस का 
उपयोग न किया हो । परन्तु महाराष्ट्र के प्रसिद्ध विशाल नगर पूना में 
पण्डित श्रीमलजी महाराज ने ध्वनिवरधक-यन्त्र का प्रयोग किया था। उन 
के स््रगवास से पूर्व जो संवत्सरी पर्व सनाया गया था, उस में पर्युपण 
पर्व के आरों ही दिन पण्डितजी महाराज घ्वनिवर्धक-यन्त्र पर ही बोले 
थे। प्ना-संघ ने मी उन के स्वास्थ्य को ध्यान में रखते हुए उन से 
बोलने का प्रस्ताव पाप्त किया था। 


पण्डित श्रीमलजी महाराज के विरोध में कुछ वरिष्ठ सन्‍तो की ओर 
से विरोध की मन्द-मन्द आवाज आई थी। परन्तु उन्हों ने उन वरिष्ठ 
सन्‍्तो के चरणो में यह निवेदन दिया धा--- 

£ जब मीनासर सम्मेलन में बोलने का प्रस्ताव पास हो चुका है, 
तत्र नहीं बोलने का कुछ मी अर्थ सिद्ध नहीं होता | फिर मी में जब 
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आप से मिद्वेंगा, तव इस का स्पष्ट विचार कर छेंगे। इस सम्बन्ध में जो 
समिति वनी है, वह समिति बोलनेवाले अन्य सनन्‍्तो के सम्बन्ध में जो 
निर्णय करेगी, वह निर्णय मुझे भी मान्य होगा। ! ' 


ध्वनिवर्धक-यन्त्र के बारे में पण्डितजी महाराज के विचार प्रारम्भ से 
ही स्पष्ट थे | फिर भी उन्हों ने जब उस की उपयोगिता समझी, तब 
उस का उपयोग कर लिया था | किसी भी वस्तु की उपयोगिता कहाँ 
तक है और कितनी है, इस बारे में पण्डितजी महाराज अत्यन्त जागरूक 
रहते थे। यदि किसी वस्तु की उपयोगिता नहीं है और किसी समय उप्त 
की आवश्यकता नहीं है, फिर भी उस का उपयोग करते रहना, यह एक 
प्रकार का अतिवाद ही होगा। मैं समझता हैँ, दोनो तरफ ही अतिवाद 
चल रहा है। वोलनेवाले भी अतिवाद कर रहे हैं और न बोलनेवालों 
का आग्रह भी चरम सीमापर पहुँच चुका है। इन दोनो का मध्यम मांगे 
यही हो सकता है कि आवश्यकता पडने पर वोला जाए । यदि 
आवश्यकता नहीं है, तब बोलने के लिए उस का प्रयोग एवं उपयोग 
क्यो किया जाए £ 


श्रमण-संघ और पण्डितजी + 


श्रमण-संघ के सम्बन्ध में पण्डितजी महाराज के जो विचार अन्तिम 
समय तक रहे थे, इस सम्बन्ध में पण्डितनी महाराज की डायरियों से 
पर्याप्त सामग्री उपलब्ध है । उन की एक डायरी तो पत्र->यवहार से ही 
भरी हुई है, जो उन्हों ने समय-समय पर उपाचार्यश्रीजी की सेवा में 
और श्रमण-संघ के अन्य वरिष्ठ सन्‍तों की सेवा में लिखे हैं | इन पत्रों 
पर से श्रमण-संघ के सम्बन्ध में उन का क्या इष्टिफरोण था, यह भली- 
भौति जाना जा सकता है। श्रमण-संब के भविष्य के विपय में पण्डितजी 
महाराज के मस्तिप्क में अनेक प्रकार की योजनाएँ थीं। उन योजनाओं 
पे. मुनि श्री श्रीमठजी महाराज 
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को वे श्रमण संघ में छागू करना चाहते थे। उन की यह सी अभिलापा 
थी कि एक वार स्वास्थ्य ठीऊ हो जाए, तब श्रमण-संघ के एकीकरण 
के लिए कुछ परिश्रम किया जाए। श्रमण-संघ की वर्तमान अवस्था देख 
कर उन के मन में खेद होता था। इस सम्बन्ध में जब उन से कमी 
वातचीत हुई, तब उन्हों ने अपने हार्दिक भावों को स्पष्ट रूप से मेरे 
सामने रखा था, और समय-समय पर उन से सम्बन्धित अन्य लोगो के 
समक्ष मी वे अपने विचार निर्भकता के साथ रखा करते थे | समाज 
के सगठन में उन्हें अटल एवं अडिग विश्वास था। स्थानकवासी-समाज 
की उन्नति और विकास वे द्वार्दिक भाव से चाहते थे। श्रमण-संघ के 
सम्बन्ध में जब कमी कोई उलझन भरी समस्या उन के सामने उप- 
स्थित होती थी, तव वडी गम्मीरता के साथ उसे सुलझाने का उन्हों ने 
प्रयत्त किया था। उन की डायरी के पन्नो में, जो उन्हों ने स्वथ अपने 
हाथ से लिखे हैं, यह स्पष्ट दिखाई देता है कि श्रमण-सव के संगठन को 
स्थिर बनाने के लिए उन्हों ने उपाचार्मश्रीजी के अतिरिक्त श्रद्देय पत्ता 
लालजी महाराज, श्रद्देयः हस्तीमलजी महाराज तथा उस समय के 
उपाध्याय और आज के श्रमण-सघ के तेजस्वी आचार्य आनन्दऋषिजी 
महाराज एवं उपाध्याय श्री अमरचन्दजी महाराज आदि सन्‍तो से 
श्रमण-सघ के सम्बन्ध में जो पत्रव्यवहार किया था, वह आज भी 
सुरक्षित है। इन सब पत्रों को प्रगट करने का अमी समय अनुकूल 
नहीं है | क्‍यों कि कुछ बाते इन पन्नों में इस प्रकार की मी हैं, जो 
किसी को ब्यक्तिगत चोट पहुँचा सकती है । 


आचाये जव[हरल्‍रूएलूजी + एकता के प्रतीक + 


स्थानकवासी परम्पता के परम तेजत्वी और प्योतिधर आचार्य श्री 
जवाहरलालजी महाराज मे अपनी पुस्तक “ जवाहर विचार सार? में 
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बाद उदयपुर चातुर्मास भे जब कान्मेन्स का डेप्युटेशन आया था, तब 
संघ हित के लिए स्वर्गीय गुरुदेव ने अजमेर-सम्मेलन की कार्यवाही 
को स्वीकार कर के डेप्युटेशन का सम्मान रखा था। इसी प्रकार श्रीजी 
भी यदि संघ-द्वित के लिए कान्फेन्स की विनती को मान्य कर श्रमण- 
संघ से सम्बन्ध-विच्छेद न करें, तो सभी तरह से अच्छा रहेगा। 
पण्डित श्रीमलजी महाराज अपने आगे के पत्रों में भी उपाचाये श्री के 
चरणों भें यही निवेदन करते रहे- भले ही आप अपने स्वास्थ्य के कारण 
से उपाचारय पद पर न भी रहे, तब भी मेरा नम्र निवेदन है कि आप 
श्रमण-संध से अपना सम्बन्ध विच्छेद न करें।? पण्डितजी महाराज ने 
पण्य श्री गणेशीलालजी महाराज के चरणों में लिखा था- ' जिस 
सम्प्रदाय का विलीनीकरण श्रीजी ने स्वय द्दी सादडी-सम्मेलन में किया 
और श्रीजी के नेतृत्व में ही श्रमण-संघ रूप कब्पबृक्ष को जन्म दिया और 
उसका पालन-योपण भी हुआ, उस विलीन सम्मरदाय को फिर से स्थापन 
करना है, तो में समझता हैँ कि यद्द कार्य श्रीजी के व्यक्तित्व के अनुकूल 
नहीं होगा । ? 


सुझाव की उपेक्षा 


परन्तु पण्डित श्रीमलजी महाराज के इस नंम्र निवेदन पर ध्यान 
नहीं दिया गया, बल्कि उस की घोर उपेक्षा भी की गई। फिर भी 
पण्डितजी मह्यराज ने अपनी बात स्वीकृत न होने पर भी अपने मस्तिप्क 
का सन्तुलून खोया नहीं था। उपाचार्य श्रीजी के प्रति उन के मन में 
सदा श्रद्धा एव निष्ठा का भाव बना रहा था। प्रृज्य श्री गणेशीलालजी 
महाराज ने अपने उत्तराविकारी के रूप में पण्डित प्रवर मुनिश्री नाना- 
छालजी महाराज को चुनने से पूर्व एक डेप्युटेशन पण्डितजी महाराज 
की सेत्रा में भेजा था, जिस मे चार व्यक्ति! थे। उन चार्रो व्यक्तियों 
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के साथ पण्डितजी महाराज ने उत्तर में प्रृज्य श्री गणेशीलालजी महाराज 
के चरणो में जो कुछ निवेदन किया था, वह इस प्रकार था-- 


* चारो सदस्यों की बातो को छुनने पर और विचार करने के परचात्‌ 
मुझे जँंचता है कि वेधानिक रूप से बने हुए श्रमण-सव के टूटने को 
अधिकृत घोषणा जब तक नहीं होती है, तब तक श्रीजी ने श्रमण-संघ 
से मतमेद होने के कारण उपाचार्य का पद एवं श्रमण-संघ से त्याग-पत्र 
दे दिया है, फिर भी जिस सम्प्रदाय को खय॑ ने ही विलीन क्या है, उस 
विलीन भूत सम्प्रदाय को फिर से वही रूप दे कर समाज के सामने 
श्रीजी का आना मेरी दृष्टि से ठीक नहीं है। 


संगठन में निष्ठाः 


मैं समझता हूँ, उन के पत्नो के इन उद्धर्णों से पाठक यह भली-भौंति 
समझ सकेंगे कि समाज के एकीकरण एवं संगठन में उन का कितना 
अधिक गहरा प्रेम था। श्रमण-संघ के एकीकरण के लिए उन्हे जो कुछ 
प्रयत्न करना चाहिए था, ठस से अधिक प्रयत्न किया था। परम श्रद्धेय 
पूज्य श्री गणेशीलालजी महाराज ने जब अपने उत्तराधिकारी के रूप मे 
पण्डित प्रवर श्री नानालालजी मद्दाराज को घोषित कर दिया, उन्हें 
अपना युवाचार्य बना दिया था, उस के बाद भी पण्डितजी महाराज का 
पत्र-यवहार उन से निरन्तर रहा था। पण्डितजी महाराज ने अपने एक 
पत्र में उस समय के युवाचार्य और वर्तमान में आचार्य श्री नानालाछ॒ूजी 
महाराज को द्वी एक पत्र दिया था--- 


« लालचन्दजी ने आप के समाचार मुझ से कहे हैं।मैं तो आप 
को यही लिखता हूँ क्रि आप की तरफ से यही प्रयत्न होता रहना 
चाहिए कि जिस से संध में शान्ति रहे। सघर्प में कसी तरह का लाभ 
नहीं होता है। ” 
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श्रद्ेय पण्डितजी महाराज ने श्रमण-सब के सम्बन्ध में अपना स्पष्ट 
इृश्कोण भले ही प्रकट रूप में कभी अमिव्यक्त न किया हो, परन्तु 
उन्हों ने समय-समय पर श्रमण-संघ के वरिष्ठ सन्‍्तो के साथ जो पत्र- 
व्यवहार किया था, उस में पूज्य श्री आनन्दकऋषिजी महाराज, उपाध्याय 
अमरचन्टजी महाराज, प्रवर्तक पन्नालालजी महाराज और उपाध्याय 
हस्तीमलजी महाराज के नाम भी अकित हैं। उस्त समय इन को 
पण्डितजी महाराज ने पत्न लिखे थे | उन में भी पण्डितजी महाराज वी 
एक ही भावना अमभिन्यक्त होती है कि श्रमण-संघ किसी भी प्रकार से 
अखण्ड बना रहे | परन्तु खेद है कि उन का यह सत्‌ प्रयत्न समाज 
के दुर्भाग्य से सफल नहीं हो सका। इस का खेद उन्हें अन्त 
तक रहा | 


दिल की वात ; 


भें जिस समय कलकत्ता से बम्बई वर्षाषास के लिए जा रहा था, उस 
समय पण्डितजी महाराज से श्रमण-संघ के सम्बन्ध में मेरी वातचीत हुई 
थी | पण्डितजी मह्यराज ने उस बातचीत के प्रसंग में एक बार कहा 
था - “श्रमण-संघ्र के विरोधी छोग जो श्रमण-संब के विरोध में 
शिथिलाचार का नारा लगाते हैं, वह सर्वया सत्य नहीं है |”? उन्हो ने 
अपनी वात को आगे बटाते हुए कहा था- 'कुछ भूलें हुईं हैं, और 
कुछ घटनाएँ इस प्रकार की घटी हैं, जिन का घटना समाज के लिए 
एक गहरी चोट हो सकता है । पर उसे घुलझाने की भावना से न 
चुलझा कर, और अधिक उलझाने का प्रयत्न करना, इस वात को सिद्ध 
करता है कि कुछ लोग अपनी अलग सत्ता स्थापित करने के लिए 
अन्दर से प्रयत्नशील हैं । अपनी स्वतंत्र प्रभु सत्ता स्थापित करने के 
लिए उन्हे शिधिलाचार की ओठ में शिक्रार खेलने का अबसर प्राप्त 


२६२ पं, मुनि श्री श्रीमलजी महाराज 


हो गया है |? पण्डितजी महाराज ने अपनी बातचीत में आगे कहा था- 
४ वास्तव में मतमेद तो नूतनवाद और प्राचीनताबाद को ले कर्‌ है। 
नूतन और पुरातन के इस सघर्ष को शिथिलाचार की संज्ञा दे कर अपना 
नारा बुलन्द कर के जनता की दष्टि में वे अपने को पवित्र सिद्ध करना 
चाहते हैं । वास्तव में श्रमण-संघ से निकलने का अन्य कोई उपाय न 
देख कर शिथिलाचार की आड में वे सव लोग धीरे-धीरे फिर अपनी 
भूतपूर्व सम्प्रदाय के आचाये बनने के खप्त देख रहे है। मैं नहीं 
समझता कि जिन सम्प्रदायों का इन सभी लोगों ने परित्याग कर 
दिया था, अब फिर से स्वीकार कर ने में इतनी अधिक्र तत्परता क्‍यों 
रखते हैं ? ? 


पक तीखा तके ; 


पण्डितजी भद्गारज ने एक बडी ही जोरदार बात उस समय कही 
थी। उन्हों ने कहा था- ' जो छोग अपने को उत्कृष्ट और शुद्धाचारी 
समझते हैं, उन लोगों में- जो अभी श्रमण-संघ में हैं, जो अभी श्रमण- 
संधर से अलग हो रहे हैं और जो कमी श्रमण-संघ में मिले ही नहीं- ये 
सभी लोग अपना एक अलग ख्तत्र संघ क्यों नहीं स्थापित कर 
लेते” अपना एक अलग ख्तंत्र उत्कृष्ट और शुद्ध साधुओं का 
श्रभण-सप्र स्थापित कर लें और फिर जन-चेतना के समक्ष अपने सपनों 
के अनुसार एक आदरी स्थापित कर सकें, तो चडा सुन्दर होगा । परन्तु 
दुर्भाग्य है समाज का कि अछूग होनेवाले ये लोग भी परस्पर मिलकर 
बढने की भावना नहीं रखते, बल्कि अपनी अलग सच्ता स्थापित कर ने 
का प्रयत्न करते रहे हैं। इस से प्रमाणित होता है कि शिथिलाचार का 
नारा केवल एक नारा ही है, उस की आड में खतंत्र सत्ता स्थापित करने 
की भावना ही प्रबल है। 
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विरोध में भी समन्दय : 


मैं ने उसी बातचीत के प्रसंग मे पूछा था- “आप श्रमण-संव में हैं 
और परम श्रद्वेय गणेशीलालूजी महाराज ने अपनी भूतपूर्व सम्प्रदाय को 
फिर से स्वीकार कर लिया है और उस की व्यवस्था के लिए अपने 
उत्तराधिकारी के रूप में अपने ही योग्यतम शिष्य नानाछालजी महाराज 
को घोषित कर दिया है, इस सम्बन्ध में आप क्या सोचते हैं? ? उन्हों 
ने कहा था- “मै ने प्रयत्न तो क्रिया कि पूज्य श्रीजी श्रमण-संव से 
पृथक न हो, पर मेरा वह प्रयत्न सफल नहीं हो सका । मले ही आज वे 
श्रमण-संघ्र में न रहे हों, परन्तु उन के प्रति मेरे मन भें अगाघध आस्यपा 
और अनन्त निष्ठा रही है | अपने स्र्गीय गुरुदेव के वाद में ने पूज्य श्री 
गणेगीलालजी महाराज को ही हय से गुरु के रूप में स्वीकार किया 
था। और अपने जीवन की सन्व्या तक मैं उन के प्रति व्यक्तिगत रूप में 
वफादार बना रहना चाहता हूँ। श्रमण-संव में रहना यह मेरा अपना 
व्यक्तिगत विचार है। जिस श्रमण-संब्र को मैं ने अपने जीवन में एक 
वार स्वीकार कर लिया है, उसे अन्त तक -स्वीक्रार ही किए रहेँगा। 
श्रमण-संब में रह कर भी यदि मैं व्यक्तिगत रूप में उन के प्रति आस्था 
एव निष्ठा रखता हूँ, तो यह कुछ बुरा नहीं है । यह मेरा अपना व्यक्तिगत 
विचार है| ! 
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गुरु और शिष्य 


राए... सात. 
ज 
है 

भारतीय-संस्क्ृति और भारतीय-परम्पराओ में गुरु-शिष्प का सम्बन्ध 
अत्यन्त पवित्र सम्बन्ध माता जाता है। गुरु और शिष्य दोनों एक- 
इसरे के प्रति समर्पण की भावना को ले कर ही जीवन-यात्रा में अग्रसर 
होते हैं। शिष्य गुरु के चरणों में अपना सन और सप्तिष्क, हृदय और 
बुद्धि तथा जीवन और उस की समग्र उपलब्धियों के साथ अपने तन 
को भी गुरू के चरणो में अर्पित कर देता है। शिष्य के इस स्वेतोमुखी 
सपर्षण में से ही गुरु के ढृदय में मी समर्पण की एक पविन्न भावना 
उत्पन्न होती है कि मेरे पास जो भी, जितना भी ज्ञान है, वह सम्पूण मैं 
अपने शिष्य को समर्पित कर डाहँ। गुरु अपनी समणे ज्ञान निधि शिष्य 
के जीवन पात्र में उडेल कर रिक्त होना चाहता है। किन्तु वह उतना ही 
अधिक फिर से भर जाता है। देनेवाला कभी रिक्त एव घृन्य नहीं हो 
सकता युगनयुग से गुरुओ ने अपने छुयोग्य शिप्यों को उन्मुक्त भाव 
से अपने ज्ञान का अक्षय भडार लुटाया है। और आज भी गुरु अपनी 
इस परम्परा को निभाते ही चले आ रहे हैं । गुरु एक ऐसा दाता है, 
जो अपने जीवन के किसी भी क्षण से कुछ भी देने से इन्कार नहीं 
कर सकता। इस सन्दर्भ में इस सत्य को हमें ध्यान में रखना ही होगा 
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कि लेनेवाला शिष्य योग्य होना चाहिए । गुरु के हृदय के द्वार तभी 
ख़ुलते हैं, जब उन के जीवन में उन्हें जागृत शिष्य मिल जाता है। 


जीवन का देवता ; 


भारतीय-घर्म परम्परा में गुरु को जीवन का देवता कह्ठा गया है। 
गुरु उस महामेघ के समान होता है, जो सर्वन्न समान भाव से वरसता 
है। गुरु उस सूर्य के समान होता है, जो अपना आलोक उन्मुक्त भाव 
से बिखेरता है। गुरु की आत्मा सागर से भी गेभीर और हिमगिरी से 
भी अधिक उत्तुग होती द्ै। भारतीय-परुपरा में गुर जन-जन के जीवन 
का तेजस्वी देवता होता है। श्री सानें गुरुजी ने गुरु शब्द की परिमापा 
और उस में छुपे गम्भीर रहस्य को अभिव्यक्त करते हुए कहा है- 


* गुरु शिष्य के जीवन का निर्मता होता है। भारतीय-संस्कृति में 
गुरु, शान, विवेक और बुद्धि का समुज्ज्वल प्रतीक है। युरु अपने शिष्य 
को संपूर्ण भूतकाल दिखा देता है, वर्तमान से परिचय करा देता है और 
भ्रविष्य का दिशा-दशन करा देता है। गुरु का अर्थ है- अब तक का 
संप्रर्णे ज्ञान |? 

श्रमण-संस्क्ृति गुरु का ज्ञान के देवता के रूप में पूजन करती आई 
है। गुरु की पूजा, बुद्धि की प्रजा है। गुरु की पूजा, अनुभव की प्रूजा है | 
शुरु की पूजा, सत्य की प्रजा है| शिष्य के जीवन का पात्र जितना गहरा 
एवं विशाल होगा, उतना ही वह अपने गुरु से ग्रहण एवं धारण कर 
सकेगा । शिष्य विनम्र भाव से, विनीत भाव से, अपने अहकार को भूल 
कर, योग्य पात्र बन कर, जब गुरु चरणों में आ पहुँचता है, तब गुरु 
की आत्मा शिष्य को अनुभवार्जित विपुल ज्ञान देने को तडप उठती 
है। गुरु की वाणी निकलती है--- 

5 भें अपनी सारी श्र॒त-साधना और अपनी सारी चारिय-साधना तुम 
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में उडेल देना चाहता हूँ। व्‌ मेरी श्रत-साधना का अधिक्वत उत्तराधिकारी 
है।” शिष्य के जीवन का वह क्षण कितना मधुर होता होगा, जब 
गुरु अपने शिष्य पर प्रसन्न द्वो कर अपनी साधना का सारा सारतत्त 
सौंप देता है। 


कृष्ण और अजुन १ 


गुरु और शिष्य के मधुर सम्बन्धी की एक दीप परम्परा भारतीय 
इतिहास में परिलक्षित होती है | वेदिक-परम्परा में राम और वशिष्ठ का 
गुरु-शि प्य सम्बन्ध कितना मघुर था। रम जिज्ञासा है और गुरु वशिष्ठ उस 
के समर्थ समाधान | इस मधुर सम्बन्ध का आनन्द योग-वाशिष्ठ के 
अध्ययन तथा मनन्‍्थन से जाना जाता है। गीता में श्रीकृष्ण और अजुन 
गुरु-शिष्य के रूप में इश्टिगोचर होते हैं। अज्जुन जब मोहसुग्ध हो 
जाता है, कर्तन्य-विमुख हो जाता है, तव वह कहता है-- “ शिष्यस्ते5 
ह शाधि मा ला अपनम्‌। ” में आप का शिष्य हूँ, राह भूल गया हैं, 
फिघर जाऊँ, किघर न जाऊँ? आप सुझे जीवन की सही दिशा 
चतलाइए | गीता क्या है ? अपने सात्तिक स्नेह-युकत शिष्य को सही 
दिशा-रीन | 


घुद्ध और आनन्द : 


बौद्ध-परम्परा में बुद्ध और आइन्द का गुरुनशिष्य भाव कितना 
सधुर, ऊितना सुखद था। भगवान बुद्ध के सहत्नों शिप्यो में आनन्द 
ही भगवान बुद्ध को ययार्थ रूप में समस्त सके थे। वौोद्ध-साहित्य में 
अनेऊ प्रसग एस गुरु-शिप्य के मधुर सम्बन्ध की मधुर झोंकी प्रस्तुत 
करते हैं। यदि आनन्द न होता, तो बौद्ध-धर्म में समचतः नारी साधना 
का विलोप ही दृश्टिगोचर होता। क्यों कि अपने प्रिय शिष्य आनन्द की 
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प्रार्थना पर ही बुद्ध ने अपने संव के हारा नारी साधना के लिए उन्मुव॒त 
किए थे। 


महावीर और गौतम : 


जैन परम्परा के आगम-साहित्य में और आगमोत्तर-साहित्य में भी 
भगवान महावीर और गणघर गौतम के गुरु-शिष्य के भाव की मधुरिमा 
आबाल-ृद्ध में प्रसिद्ध है। आगम-साहित्य के बहुविध प्ृष्ठों पर महावीर 
और गौतम के गुरु-शिष्प सम्बन्ध के मनमोहक चित्र यत्र-तत्र बिखरे 
पडे हैं। गणघर गौतम भगवान महावीर के ग्रधान शिष्य थे। दोनों ने 
एक-दूसरे की आत्मा को, एक-दूसरे को आत्मसात्‌ हो कर पहचाना था। 
गौतम प्रश्न हैं और महावीर उत्तर। गौतम शंका है, महावीर समाधान। 
गौतम जिज्ञासा है, मह्मवीर ज्ञानमय निर्मल ज्योति। गौतम याचक है, 
महावीर मुक्त भाव से दाता। गौतम समस्या है, महावीर समाधान। 
विविध रूपों में, विविध प्रसंगो पर महावीर और गौतम के विशाल, 
विपुल और समुज्ज्वल गुरु-शिग्य के सम्बन्ध को हम एकत्र नहीं, 
इधर-उधर बिखरा हुआ पाते हैं। वस्तुतः जीवन के इन पावन-प्रसंगों 
पर से ही हम महावीर और गौतम के मधुरतम गुरु-शिष्य के सम्बन्ध की 
मोहक श्षॉकी देख पाते हैं। में समझता हूँ, श्रमण-परम्परा के दीर्ब इतिहास 
में गौतम जैसा शिष्य और महावीर जैसे गुरु विरल ही रहे हैं । 


ज्योतिधैर गुरू और प्रतिभाधर शिप्य 


गुरु और शिष्य के सम्बन्ध में हमारी प्राचीन परम्परा के जो 
सिद्धान्त रहे हैं, उन सिद्धान्तों के अनुसार जब गुरु और शिष्षों के 
जीवन को परखा जाता है, तमी सच्चे गुरु और सच्चे शिष्य की 
परीक्षा हो पाती है ? में नहीं समझता कि इस क्तोटी पर कस कर परखे 
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जाने वाले गुरु-शिप्य युग-युग की दीप परमपरा में अजुत्तीण हो पाते 
है ? परन्तु ज्योतिषर आचाय जवाहरछालजी महाराज और उन के 
प्रियतम शिष्य प्रतिभावर पण्डितजी महाराज युरु-शिषप्य की एक ऐसी 
जोडी थी, जिस के शान की अन्य जोडी सध्य काल के इतिहास में 
हमें उपलब्ध नहीं होती है । पण्डित श्रीमलजी महाराज अपने जीवन 
के गुलाबी बचपन से ले कर और अपने जीवन की अन्तिम सन्ध्या 
की अन्तिम फैंस तक अपने गुरु के ग्रतिशत-प्रतिशत उपकृृत और 
चफादार रहे हैं । एक शिष्य को जिस सेंचे में ढलना चाहिए था, उसी 
सँंचे में ढल कर उन्हों ने अपने गुरु की इच्छा को प्रूणे किया था। 
अपने जीवन को गुरु के चरणों में संपरणे रूप से अर्पित करने के वाद 
श्रीमलजी महाराज अपने जीवन में उसी पथ पर अग्रसर होते रहे, जो 
जीवन-पथ उन के तेजस्वी गुरु के चरणों से चिन्हित हो चुका था। 
शिष्य का अर्थ भारतीय-परमपरा में अन्तेवासी भी किया जाता है, जिस 
क। अर्थ है, जीवन के प्रत्येक क्षण में गुरु के समीप बने रहना और 
गुरु के शरीर की छाया की तरह सदा उन के साथ रहना। में समझता 
हूँ, शिष्य में जो समर्पण की चृत्ति होनी चाहिए, वह पण्डितजी में 
पूणैत. थी । गुरु ने भी अपने इस योग्यतम शिष्य को प्राचीन युग की 
और अपने वर्तमान युग की ज्ञान की प्रत्येक शाखा से परिचित करा 
दिया था। ज्योतिषर आचार्य श्री के पास अपनी नूतन और पुरातन जो 
भी ज्ञान की पँजी थी, उसे सर्वतो भावेन अपने इस योग्य शिष्य के 
जीवनयात्र में तथा उस के मन और मस्तिष्क में उडेल दी थी। गुरु 
के पास जो भी कुछ ज्ञान राशि की प्ेंजी होती है, उस पर एक सात्र 
अविऊार विनीत शिप्य का ही हो सकता है | विनीत शिष्य मँँगता नहीं 
है, विदा मोंगे उसे सव कुछ मिल जाता है| योग्य गुह् मिले और वें 
अपने योग्य शिष्य को ज्ञान प्रदान न करें, यह कमी संभव ही नहीं हो 
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सकता । अनन्त आकाश में जब मेघों की गजेना होती है, तब मयूर 
अपना नृत्य न करें, यह कथमपि सम्भव नहीं है| स्वाति नक्षत्र के उदय 
काल में सागर की सतहपर तैरने वाली सींप के मुँह में जब जल कए 
पड जाता है, तब चह् अपना मुख बन्द कर के सागर की ऊपरी सत्तह 
से नीचे गहराई में जा कर चुपचाप बैठ जाती है. और उस में मोर्त॑ 
वन कर तैयार हो जाता है। जीवन के सागर के ऊपरी सतह पर तैरने 
वाले इन शिष्यों की बुद्धि रूपी सींप में गुरु रूप स्वाति नक्षत्र के ज्ञान 
का जल कण जब पड जाता है, तब वे अपनी जीवन की गहराई में 
उतर कर अपने अनुभवों के आधार पर उस ज्ञान रूप मोती का 
परिपाक कर के जन कल्याण के लिए प्रदान कर डालते हैं ।जित 
प्रकार दीपक से दीपक की ज्योत जलती है, वही सत्य गुरु और शिष्य 
के सम्बन्ध में छागमू पडता है। ज्योतिधर जवाहर जीवन की प्रज्ज्वलित 
ज्योति थे और उठ ज्योति से अपने आप को ज्योतित किला पण्डित 
श्रीमलजी महाराज ने। मैं समझता हूँ, मध्यकाल के इतिहास में गुर 
और शिष्य का इतना मधुर सम्बन्ध अन्यत्र शायद ही उपलब्ध हो 
सके ! गुरु और शिष्य का यह मधुर इतिहास आज इतिहास ही बन कर 
रह गया दै। 


पण्डिठजी महाराज : 


पण्डित श्रीमलजी महाराज ने अपने तेजस्वी गुरु से जो कुछ ज्ञान 
की कुंजी ग्राप्त की थी, उस से उन्हों ने अपने जीवन को भी आलोकित 
किया था और समाज और राष्ट्र के अन्चकार को दूर कर प्रकाश से भर 
देने का प्रयत्न किया था। वे इस प्रयत्न में कितने सफल रहे, इस का 
वास्तविक समाधान भविष्यत्‌ कालीन पीढी के इतिहासकार ही मली 
भौति दे सकेंगे । परन्तु इतना सत्य अवश्य है क्रि अपने गुरु रूप 
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हार ३ आर 


महासागर से जो कुछ भी प्राप्त किया था, उसे दूसरे को देने में पण्डितजी 
ने कमी संकोच नहीं क्रिया । उन्पुक्तत भाव से जो कुछ मिला था, उसे 
उन्मुक्त भाव से जीवन के अन्तिम क्षणों तक प्रदान करते रहे । आज 
इस वर्तमान युग में जब कि तेजस्वी गुरु और उन का प्रियतम शिष्य 
इस संसार में नहीं रहे हैं, फिर भी हमारे मन में इतना घैये है कि उन 
के भौतिक अभाव में उन दोनो के आध्यात्मिक भाव, जो साहिल्य के 
रूप में संरक्षित हैं, युग-युग तक जन-जीवन का पथ आलोकित 
रते रहेंगे। 
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ज्योतिर्धर भाचार्य जवाहरलालजी 


२३ 


स्थानकवासी समाज की दिव्य परम्परा के इतिद्दास में आज तक कितने 
ही युग-पुरुष हो चुके हैं । ज्योतिधर आचार्य जवाहरलालजी महाराज 
उन सब में सर्वोच्च युग-पुरुष हो चुके हैं। श्रद्येय आचार्य श्रीजी के 
साक्षात्‌ दशन का सदूभाग्य मुझे नहीं मिल सका, परन्तु उन के जीवन 
के सम्बन्ध में में ने भारत के जिन-जिन प्रान्तों में परिश्रमण किया है, 
बहाँ-बहँ के श्रावकों के सुख से उन के जीवन के सम्बन्ध में आज तक 
जो कुछ में छुनता चला आया हूँ, उस पर से मेरे हृदय में ज्योतिधर 
आचार के प्रति अगाघ श्रद्य, अगाघ आस्था और उन के जीबन के 
प्रति सदा से मेरी आदर बुद्धि रही है। पण्डित श्रीमछजी महाराज ने 
सयय-समय पर, जब कमी मेरा उन के साथ मिलन हुआ, तब य्योतिर्धर 
आचार्य जवाहरलालजी महाराज के जीवन के जो आन्तरिक संस्मरण 
सुनाए हैं, वे अत्यन्त ही महत्त्वपरणे हैं। किन्तु आज उन सस्मरणों को 
लिपिबद्ध करने से कुछ लाभ नहीं तथा प्रसंग भी नहीं हे। में यहाँ पर 
उन के जीवन के सम्बन्ध में विचार प्रस्तुत नही कर रहा हूँ, उन के 
पावन एवं उज्ज्वल विचारों के सम्बन्ध में ही मे यहाँ पर प्रकाश डालना 
चाहता हैँ। श्रद्येय आचार्य श्रीजी के विचार उन की प्रवचन पुस्तक 


श्श्र ; पं. मुनि श्री खीमलजी महाराज 


“४ जवाहर किरणावल्ियों ? में तथा उन के जीवन चरित्र के द्वितीय भाग 
£ जवाहर विचार सार में प्रत्येक ग्रेमी पाठक को उपलब्ध हो सकते हैं। 


मै स्वयं भी अपने व्यास्यानों में उन्हीं के विचारों का आधार लेना 
रहा हैँ । स्पष्ट भाषा में कह दूँ, तो मेरे व्याख्यानों का प्रारम्भ ही प्रूज्य 
श्री के प्रबचनों के आधार पर ही हुआ था। अपने जीवन के प्रारम्भ में 
मुझ्ते जवाहर-साहिन्य पढने को मिला था। स्थानकवासी-परम्परा में 
जवाहर-साहित्य से पूर्व किसी भी अन्य स्थानकवासी साधु के प्रवचन 
निकले हो, यह मुझे ज्ञात नहीं होता । ज्योतिषर जवाहर ने स्थानकवासी 
समाज में जिन क्रान्ति के विचार वीजो का वपन किया था, आज उम्र 
का प्रत्यक्ष फल स्थानकवासी-परम्परा को प्रत्यक्ष रूप में उपलब्ध हो 
रहा है। में तो यह दावे के साथ कह देना चाहता हूँ कि आज इस 
तरुण पीदी के जितने भी तरुण साधु एवं साध्वी वर्ग हैं, उन सब के 
विचार अल्य एवं अधिक रूप में पूज्यश्री के विचारों से प्रभावित रहे हैं। 
मेरे विचार में शायद ही कोई ऐसा साधु एवं साध्वी हो, जिस ने 
व्याख्यान की कला का अभ्यास करने में परम श्रद्धेय पूज्य श्री जवाहर- 
लालजी महाराज के बिचारो का अत्य या अधिक रूप में आधार ग्रहण 
नकिया हो। 


समन्वय घाद : 


स्थानकतासी-परम्परा के जिस युग में स्थानक्वासी समाज की 
चेतना प्रसुत अयबा अवरुद्ध थी, उस समय ज्योतिषर आचार्य ने उसे 
प्रबुद्ध वनाया या और उन के विचारों के अवरुद्ध द्वार को खोल कर 
विचार क्षेत्र को सर्वया उन्मुक्त बना दिया या। इतना ही नहीं, वल्कि 
उन्हों ने भगवान महावीर के मुस्य-मुख्य सिद्धान्तों के आधार पर समग्र 
गान्ची विचारधारा को आत्मसात्‌ कर लिया धा। यही कारण है फ्रि 


प्यफ्तित्य, ऊतित्व, जीवन २२३ 


आप ने गान्ची के विचारों का आध्यात्मिक पक्ष ले कर जैन धर्म के साय 
उस का समन्वय साथने का सफल प्रयत्न क्रिया था। उन के सम्पूर्ण 
विचारों की तो नहीं, किन्तु कुछ विचारों की झ्लॉकी मैं यहें प्रस्तुत 
कर रहा हैं--- 

ज्योतिषर जवाहर ने अपने विचारों के क्षेत्र में एवं समाज के जीवन में 
जो सब से बडी क्रान्ति की थी, उस का आधार उन की असाम्प्रदायिक 
बुद्धि थी। एक सम्प्रदाय विशेष के पद पर विभूषित हो कर मी उन की 
मूल विचार धारा सदा सम्प्रदायवाद के विरोध में ही रही थी। उन्हों ने 
कहा था- 
पन्‍्थवाद्‌ पर चोट : 


“लोगों में साम्प्रदायिक भेद-भाव इतना अधिक घुसा हुआ है कि 
उसने कदाग्रह का रूप धारण कर लिया है। इस से श्रद्धा एवं भक्ति 
का जास हो रहा है। बहुत से छोग सम्प्रदाय या पन्‍्थ के नाम पर लड 
कर खून-खराबी करने में आनन्द मानते हैं। सप्तार का कोई भी पन्‍य 
इस प्रकार के आचरण का विधान नहीं करता। यही नहीं बरन्‌ एक 
या दूसरे रूप में समी पन्‍य का विरोध करते हैं । लोग अपने-अपने 
सम्प्रदाय की सुशिक्षाओं पर ही ध्यान दें, तब भी उन्हे विदित हो जाएगा 
कि वे अपनी सम्प्रदाय की रक्षा के लिए जो व्यवहार दुरमिनिवेश के 
बश हो कर करते हैं, उस से सम्प्रदाय की रक्षा नहीं होती, क्रिन्तु उस 
का पतन होता हद, उस की जड खोखली बनती है। इस प्रकार वे 
अपनी ही सम्रदाय के शत्रु बनते हैं। ऐसे लोग अपने पन्‍्य की प्रतिष्ठा 
को कलकित करते हैं। ” 


मैं विचार करता हैँ कि आचार्य श्री ने सम्प्रदाय के विरोध में जो 
अपनी आवाज बुलन्द की है, उस से वहुत बडी शिक्षा ले कर मनुष्य 


२२४ पे. मुनि श्री ओमलजी महाराज 


अपने जीवन के विद्रोह की दूर कर के समभाव की स्थापना कर सकता 
है। पर यह निश्चय है कि बहुत से हृठाग्रही लोग, पन्‍्यवादी दृश्वाले 
व्यक्षित और अपने को पत्रकार कहने वाले कुछ लोग उन की इस शिक्षा 
से कुछ भी लाम नहीं उठा सके है। आचार्य श्री ने अपने विचारों की 
परिधि बहुत व्यापक बनाई थी। राष्ट्रधर्म के सम्बन्ध में उन के 
विचार थे- 


राष्ट्र भावना : 


“जिस काये से राष्ट्र सुन्यवस्यित हांता है, राष्ट्र की उन्नति-प्रगति 
होती है, मानव-समाज अपने धर्म का ठीक-ठीक पालन करना सीखता 
है, राष्ट्र की सपत्ति का सरक्षण होता है, सुख एवं जान्ति का प्रसार 
होता है, प्रजा छुखी बनती है, राष्ट्र की प्रतिष्ठा बढती है, और अत्याचारी- 
पर-रष्ट्र या स्व-राष्ट्र के किसी भाग पर अत्याचार नहीं कर सकता, वह 
कार्य राष्ट्रचर्म कहलाता है। ! 


उस समय खादी को छे कर भी लोगो में त्रडा सधघर्ष चल रहा था। 


खादी के सम्बन्ध में उन्हों ने अपने विचार इस प्रकार अभिन्‍्यक्त 
किए थे- 


सदी समझ; 


« जहा तक तुम यूहस्य हो, बह तक महार्म्म का त्याग करने के 
लिए अल्यारम्म का आश्रय लिए बिना नहीं चल सझता। किसी 
पासाहारी को मांस भक्षण त्यागने का उपदेश दिया जाए, तो यह नहीं 
कहा जा सकता कि तुम भूखों मर जाओ। उसे तो यही कडना होगा 
जि तुम्हाए जीयन यदि झुद्ध और साचिक आहार से ठिझ सकता है, तो 
अगुद्ग मासभक्षण का ल्ाग करो । मास का त्याग करने वाले को आखिर 
घ्यक्तित्व, कृतित्व, जीववच १५ !. प्रण 


दे नर ्जु 


अन्न का आधार तो चाहिए ही। गान्चीजी महारम्भ का त्याग कराते हैं। 
जो स्वयं महारम्म का त्याग करता है और दूसरों से त्याग कराता है, 
बह अहिंसक है | इस बात को भली-मॉति समझ कर खादी के और 
चरवी लगे कपडों में से जिस में महारम्भ हो उन का विवेक के साथ 
त्याग कर देना चाहिए। ऐसा करने से तुम्हारा कल्याण होगा।! 


आचार्य श्री जी ने अपने समय के घनिक वर को सम्बोधित करते हुए 
साम्यवाद से सावधान रहने की बात कह्वते हुए कहा था- 


सास्यवाद का खतरा : 


“ घनिको | सावधान रहो, अपने धन में से गरीबों को हिस्सा दे 
कर, यदि उन्हे शान्‍्त न करोगे, उन की सेवा न करोगे, तो साम्यवाद 
फैले बिना नहीं रहेगा | सामाजिक स्थिति इतनी विषम हो जाएगी कि 
गरीब छोग घनवानो के गले कार्टेगे | उस समय हाय-हाय मच 
जाएगी। * 

ज्योति्धर जवाहर ने कृषि एवं खेती को अव्पारम्म एवं आर्य कर्म 
बताते हुए कहा था--- 
कृषि आये कर्म : 

* लोगों ने कृषि-कर्म को महापाप, खेती करने वाले को मह्गपापी मान 
लिया है । पर खेती से उत्पन्न अन्न खाने को भी पाप मान लिया जाए, 
तो कैसी विडम्बना होगी। लोग असल, माया, धोखा और जुओं खेलने 
में अत्पासम्म मानते संकोच नहीं करते, यह उन की भयकर भूल है। 
खेती अनार्य-धन्धा नहीं है, वरन्‌ आर्य-धन्धा है।? 

आचाये श्री ने अपने विचारों के द्वारा गान्‍्वी युग के चर्ख के 
सम्बन्ध में भी प्रकाश डाला था--- 


श्श्द्‌ पं. मुनि श्री आमछूजी महाराज 


चर्खा सुदर्शन है : 


: चर्खा भारतबर्प का सुदर्शन चक्र है। इस के द्वारा भारत का बहुत 
कुछ उत्थान होना सम्मव है । इस समय आप के समाज में चर्ख का 
प्रवेश नई घटना है | कौन जानता है कि देवी शक्त्ति क्या कार्य कराना 
चाहती है पर इस में जरा भी सन्देह नहीं कि समाज में चर्खे का 
प्रवेश होना शुभ लक्षण है।! 


ज्योतिषर आचार्य ने नारी-जाति के उत्थान और प्रगति के लिए भी 
अपने प्रवचनों में समय-समय पर जो कुछ कहा था, वह नारी-जाति 
की पवित्रता और महिमा के सर्वेया अनुकूल ही था-- 


नारी गोरव ; 


“क्वियों को हीन समझ लेने से ही आज भारत के प्राचीन गौरब 
से लोग हाथ धो बैठे है । राष्ट्र में चैतन्य आना ल्षियो की उन्नति पर 
ही निभेर है। कुछ लोगो ने स्रीसमाज को पंगु समझ रखा है। यही 
कारण है कि यहाँ सुधार आन्दोलनो में पूरी सफलता नहीं मिलती । यदि 
ल्ियो को इस प्रकार तुच्छ न समझ कर उन्हे उन्नत बना दिया जाए, 
तो जो सुधार आन्दोलन आज अनेक प्रयत्न करने पर भी असफल 
होते हैं, फिर उन्हें असफल होने का संभवतः कोई कारण न रहे।? 
आचार्य श्री ने अपने प्रवचनो में उस समय ख्री-शिक्षा पर पर्यात मात्रा 
में चल दिया था | 
चूतनता का विरोध : 


एक बार बातचीन के प्रसंग में पण्डित श्रीमलजी महाराज ने कहा 
या कि उस थुग में मेरे पृज्य-गुरदेव जवाहरलालजी महाराज के विचारों 
का तीवतम विरोध हुआ था। कुछ ख्वार्थी लोगों ने अपने स्वार्थ की 


व्यक्तित्य, कृतित्व, जीवन श्श्७ 


पति के लिए और प्रृज्य-गुरुदेव के जीवन को अपमानित करने के लिए 
वहुत कुछ निन्‍्दा-चुराई की थी, तथा अपमान जनक शब्दो का प्रयोग 
मी किया था । दूसरो की बात तो क्या, स्वयं हमारी ही सम्प्रदाय के 
रूढिवादी पुराने लोग भी अन्दर-अन्दर में प्रज्य-गुरुदेव के नूतन 
विचारों का विरोध करते रहे थे, पर खुल कर सामने आने का उन में 
साहस नहीं था। 


ज्योतिधेर जवाहर और फलरूमचर कविजी : 


पण्डित श्रीमछजी महाराज ने कहा था- प्रत्येक युग में ऋ्ान्तिकारी 
पुरुष का प्रतिरोध और विरोध होता ही रहा है।आज के युग में 
उपाध्याय श्री अमरचन्दजी महाराज की जिस हीन पद्धति से और हीन 
कोटि के विचारों से अइठील आलोचना की जा रही है, क्रान्तिकारी 
महान्‌ पुरुषो के जीवन में यह कोई नई बात नहीं है। मेरा विज्वास 
है कि आज तक की स्थानकवासी परम्परा के इतिहास में ज्योतिषर 
जवाहर और कलमघर कविजी के अतिरिक्त अन्य कोई ऐसा पुरुष 
नहीं हुआ, जिस के जीवन काल में उसे इतने तीत्र विरोध और अवरोध 
के आघात सहन करने पड़े हो | जीवित पुरुष का यही लक्षण है कि 
उस के युग की जनता सढा उस का बिरोध करती रहे । इस विरोध 
को मैं महापुरुप का लक्षण ही मानता हूँ। ” 


श्श्ट पं. मुनि श्री श्रीमलजी महाराज 


जीवन का सन्देश 


बढ 


फलों से प्यार सभी करते है, पर पण्डितजी ने फलों में रह कर भी 
सदा झॉँटठों से ही प्यार किया। उिद्रोही व्यक्ति अपने युग के समाज की 
अन्य-परम्परा के विरुद्ध अपने विद्रोह की आवाज को वबुलन्द करता है, 
तब उस को नास्तिक, धर्म-श्रष्ट, धर्मठोही, पापी आदि शब्दों द्वारा 
बदनाम किया जाता हैं। जब ऋन्ति की आवाज तेज होती जाती है, 
और जनता उसे छुनने लगती है, तब दूसरे नारे प्रारम्भ हो जाते हैं-- 
धर्म इत्र गया, पाप बढ़ गया, और समाज रसातल में चला गया। प्र्म 
की रक्षा के नाम पर समाज के भोले लोगों के मन में भय पैदा ज्रिया 
जाता ६। उिल्तु जब विद्रोह के आन्दोलन की शक्ति तीव्रतर हो जाती 
है, तब्र सूढियादी वर्ग को अपनी प्रतिष्ठा का भय सताने लगता है । 
उसने समय वह सस्ताज की रक्षा की चिन्ता छोड कर मात्र अपनी प्रतिण्रा 
की रक्षा में जुट जाता दे। युगब्युग से बिद्रोह का यही रूप रहा ह, 
और आज भी चल रहा £ै । 
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श्र 
>रैर 
न पं 


धर्म और पन्थ: 

धर्म एक प्रकार का आलोक है, और पन्‍्थ अन्धकार एवं उन्माद होता 
है। धर्म सिद्धान्तो के संघर्पों में न उलझ कर इस बात पर बल देता 
है कि व्यक्ति स्वयं अनुभव करे और आगे बढे । जब तक घर आत्मा में 
न उतरे, तब तक जीवन में आलोक नहीं आता, कोरा उन्माद रहता है। 
इस उन्माद की प्रतिक्रिया को ही विद्रोह एवं क्रान्ति कहा जाता है, जो 
फूलो पर नहीं, कॉटों पर चलता है। जब समाज का अधिकतर भाग शिव 
की प्रजा को भूल कर केवल शव की प्रजा को ही धरम मान बैठने का 
हठाग्रह करता है, तब अन्दर से ही विद्रोह की आग पैदा हो जाती है- 
इस जीवन-ज्वाला को ही विद्रोह कहते हैं। 
एक रूपक : 

महाकवि रवीनच्धनाथ ने एक घुन्दर रूपक लिखा है- कत्रि प्रश्न 
करता है--- 

प्रदीप क्यो वुक्ष गया १? 

“मैं ने हवा के झोंकी से बचाने के लिए उसे अपनी चादर से ढक 
दिया | उसे शुद्ध पवन न मिलने के कारण, बुझ गया। ? 

कवि फिर प्रइन करता है--- 

४ कूल क्यो मुरझ्ा गया १? 

“भेने उसे तोड कर अपनी छाती से चिपका लिया और वह 


मुस्मा गया। 

खढिवादी लोगो ने घमम के प्रदीप को अपनी अन्ध-श्रद्ा की चादर से 
टक दिया है। स्वच्छ पवन के अभाव में वह बुझ रहा है| वर्म का फूल 
तो जीवन की डाली पर ही खिल सकता है, उसे तोड कर जडता की 
छाती से चिपकाने की आवश्यकता नहीं है । 
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पण्डितजी का विद्रोह : 


पण्डितजी महाराज कहा करते थे- “हम आत्मा की (जा को भूल 
कर शरीर की पूजा में लग गए हैं। हम जीवन के इस सय को नहीं 
समझ पाते कि व्यक्ति की उलझन समाज की उलझन है, और व्यक्ति 
की समस्या समग्र विज्ञ की समस्या है | समस्या के विलीन हो जाने पर 
ही समाधान द्वार पर आ जाता है | जिस का स्वर नहीं मरता है, वह सर्व 
को कैसे पा सकेगा । सर्व को पाना ही तो धमं है। जब हमारा स्वत्व 
सर्वस्त्र में बिखर जाएगा, तव हम सच्चे अर्थी में धर्मशील वन सकेंगे । 
“अति” सभी बुरी है, फिर भले ही वह व्यक्ति में हो, समाज में हो 
अथवा साधना में हो। सत्य तो अतियो के मध्य में रहता है, क्यो कि सत्य 
सभी अतियो के अतीत की वस्तु है । इसी आधार पर मैं कहता हूँ- 
फूल का रास्ता तीखे कॉँटो में से हो कर ही जाता है। जिसे फ्लो से 
प्यार हो, वह पहले नुकीले कॉटो से प्यार करना सीखे । ! 


शिव और शाव ; 


यह पण्डितजी के जीवन का विद्रोही रूप है। पन्‍थ और परम्परा के 
किसी भी विक्ृत रूप को उन्हों ने स्वीकार नहीं क्रिया । उन का अन्तर 
मानस सब प्रकार के जडतामय वन्चनो से विद्रोह करता रहा | सत्य के 
शिव की उन्हो ने सदा पूजा की थी, परन्तु अन्ध-विश्वासो के शवों 
की प्रजा का वे तीत्र स्वर से विरोध करते रहे थे-- 
£ भें नवजीवन का गायक हैँ, 
मुक्त पवन-सा मेरा जीवन । 
मुझे न पलभर बाघ सकेगे, 
ये रूढिवाद के वन्धन ||! 
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पुरातन नहीं, नूतन : 


जो कुछ उपयोगी नहीं है, जीवन को जो प्रेरणा न दे सके, इस 
प्रकार के किसी मी जड क्रिया-काण्ड के अर्थ-शून्य नियमों के पालन 
में उन्हे आस्था नहीं थी। जो फुल वासी हो जाता है, उस से देवता 
की प्रजा नहीं की जा सकती । बासी फ़ूछ न शोभा के लिए है और न 
प्रजा के लिए | वासी छल घूल मे मिल जाने के लिए ही है-- 
* प्रकृति के यौवन का झंगार 
करेंगे कमी न वासी फूल | 
मिलेगे वे आ कर अतिशाीकघ्र, 
आह, उत्सुक है, उन की घूल॥ ! 
अकेले ही चलो 
अपने जीवन के लक्ष्य की ओर वे नित्य-निरन्‍्तर आगे बढ़ते ही 
रहे। भले ही पन्‍य अपरिचित हो, उस पर चलनेवाला श्राण भी अकेला 
हो, रास्ते में कदम-कदम पर विछे तीखे शूल हों, पर छौटना कमी 
स्वीकार नहीं था | मनोबल संकटो में भी मुस्कराता है--- 
४ पन्‍य होने दो अपरिचित, 
प्राण रहने दो अकेला | 
और होंगे चरण-हारे, 
अन्य हैं जो लौटते, 
हे, अल को सकह्प सारे ॥ ! 
मानव का आशाबाद : 


पण्डितजी मानवतावादी थे- विचार मे भी और आचार में भी। 
जिस मानव की वरती पर वे पैदा हुए, उस मानव-समाज के प्रति उस 
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का क्या कलेन्य है, इसे वे भली-मॉति समझते थे। मानव वनकर जीना 
उन्हे पसन्द था। राह मे दूसरा हमराही मिले या न मिले | सुख हो या 
दुख हो। अपने लक्ष्य पर पहुँचने मे वे आशावादी थे--- 


* प्ाथी, इस कतंन्य जगत में, 
मानव वन कर जीना होगा। 
अपने सुख-दुख के प्यालों को, 
जैसे भी हो, पीना होगा। 
चलते चलो, करो जो करना, 
ध्यर्थ निराशा से डरते हो ॥ ? 


पण्डितजी अपने जीवन में शतआतिशत आशात्रादी थे। अपने 
जीवन में तो कमी उन्हों ने निराशा का मुँह नहीं देखा था। दूसरे कितने 
ही निराश व्यक्तियों के जीवन के अन्धकार को उन्हों ने दूर किया था। 
उन के जीवन का एक ही नारा था-- जब तक किनारा न मिल जाए, 
तब तक चलते ही रहो--- 


* बढ जाते है जब चरण, 
स्वय पथ बन जाता है। 
चल पडती है जब नाव, 
किनारा मिल जाता है॥ 


रास्ते फी परेशानी ! 


पण्ठितजी का विज्ञास था कि रास्ते की परेशानी से परेशान हो 
कर बैठने से क्या काम चल सकता है? नहीं, यह तो एक कायरता ही 
है। यदि मनुष्य के सेरत्स मे शक्ति हो, तो पवेत की चन्मनन भी उस 
के मागे को अवरुद्ध नही कर सकती-- 
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* तेज धार का कर्मठ पानी, 
'चट्ननो के ऊपर चढ कर। 
मार रहा है घुसे कस कर, 
* तोड रहा है तट चट्टानी || * 


मेरा नीड भी अखरता है: 


पण्डितजी सदा अपनी मस्ती में रहते थे। न किसी का गम, न 
किसी का रज | जो मिला, खा लिया; जो मिला, पी लिया और जो मिला, 
पहन लिया | इस प्रकार का मस्त जीवन अभी तक मुझे किसी दूसरे सन्त 
के जीवन में देख ने को कम मिला | टाट विछा कर मस्ती से नीन्द लेना, 
उन का सहज स्वभाव था। एक सन्त में जो मस्ती चाहिए, वह उन 
में थी। उन की श्स फक्कडाना मस्ती को देख कर कुछ साधु और कुछ 
गृहस्थ भी उन से ईर्ष्या किया करते थे। पण्डितजी हँस कर कहते--- 


“जग ने ऊँचा महल बनाया, 
पर, में ने कुछ बुरा न माना । 
फिर उस को क्यो अखरा मेरा, 
किसी डाल पर नीड बनाना॥ 


धर्म के रहस्य को समझो 

श्रद्येय पण्डितजी महाराज धर्म के मूल तत्त्वो के प्रति अवश्य ही 
वफादार थे । परन्तु धर्म के नाम पर जो अन्ध-विज्वास, रूढिवाद पनप 
रहा या, उन का विद्रोह उसी के प्रति था | उन के विठ़ोह का रूप एक 
इस प्रकार का रूप था, जिसे उन के निकट वालों ने इस का स्पष्ट 
अनुभव किया था | पण्डितजनी का विचार था, सन्त के जीवन 
के लिए प्रेरक तत्त धर्म होता है और नेता के लिए पन्‍य | धर्म आत्मा की 
ज्योति है, और पन्‍थ उस का आवरण | विकास कर के मनुष्य को ईश्वर 
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«॥ 


नहीं होना है, पर उस नहर पर जो पर्दा पड गया है, वस उसी को 
हटाना है। अपने साथना जीवन में वे उसी लक्ष्य को ले कर आगे 
बढ रहे थे। साधक के जीवन में सत्य की जब तक जिज्ञासा उत्तन्न न 
हो, तव तक वह साधना के मार्ग पर इृढता के साथ अग्रसर नहीं हो 
सकता। वर्षो तक साधना के पथ पर गतिशील रहने पर भी सत्य यदि 
ज्ञत नहीं हो सका है, तब शाद्च-ज्ञान भी उस के जीवन में क्या 
परिवर्तन कर सकता है? लोचन विहीन व्यक्ति के सामने जब दर्पण 
रख दिया जाता है, तब उस के लिए उस का कुछ भी उपयोग नहीं 
होता | एक बधिर व्यक्तित के समक्ष मधुर वाद्यों की झक्कार और गीतो की 
मधुर-ध्वनि हो रही हो, तब भी वह अपने अन्दर में गृन्यता का ही 
अनुभव करता है। में समझता हैँ, पन्‍्यवादी व्यक्तिति भी इसी प्रकार का 
अन्धा और बघिर हुआ करता है। कभी-कभी अपनी सस्ती में आ कर 
पण्डितजी महाराज <ध्यात्ममोगी सन्‍त आनन्दघनजी के इस पथ को 
बडी सुन्दरता के साथ गाते थे- 


' आतम ज्ञानी श्रमण कहावे 
वीजा तो द्वव्य-लिंगी रे । 
वस्तु गते जे वस्तु प्रकाणे, 
आनन्दघन मति सभी रे॥ ? 


धर्मान्ध व्यक्तित का मन बाहर के द्रज्य लिंग पर ही अठक कर रह 
जाता ह। वह धर्म के अन्तर रहस्य को न कभी समझने का प्रयत्न 
करदा है, और न उस की आवश्यकता ही समझना है। चत्लुगत रहस्य 
को समझने के लिए जिस अन्तर निरीक्षण की आधवध्यक्ता है, वह 
परापराचादी व्यक्ति के पास नहीं होता। यड्दी कारण है कि प्रत्येऊ 
धर्म में उस की परम्परा को न माननेवालो के लिए और अन्ब-विश्वासों 
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किनारा छोडना ही होगा । परन्तु पन्‍्थवादी व्यक्ति और दूसरों से प्रभाविः 
हो कर चलनेवाला व्यक्ति शायद ही इस सत्य को समझ सके। अपने 
को अपने में प्रात्त कनेवाला व्यक्ति न दूसरे से प्रभावित ही होता र 
और न स्वय ही दूसरों को अपने प्रभाव में लेने का प्रयत्न ही करत 
है। दूसरों से प्रभावित होना, यह आत्म-हीनता का भाव है। और दूपरों 
को प्रभावित करना, यह आत्म-अहंता का भाव है। हीनता और 
अहंता दोनो ही मनुष्य के अन्तर-मानस की ग्रज्ज्वल्ति ज्वालाएँ हैं। 
इन ज्वालाओ से बचने का एक ही उपाय हो सकता है कि साध 
स्य॑ अपनी बुद्धि तथा अपने विवेक्र से अपने जीवन की गन्तव्य दिशा 
का निणैय करें । 


अन्धा और बधिर: 


यह कितनी विचित्र बात है, जो व्यक्ति हमारी सम्प्रदाय का है, 
हमारे पन्‍य का है, उस के बुरे से बुरे दुगण को भी हम पन्यव्राद के 
आवरण से ढेँक देते हैं| अपने वगे से मित्र वर्ग का कोई भी व्यक्ति 
कितना भी बडा हो, कितना भी सदृगुणी हो, उस के सदगुणों का 
आदर न कर के हम उस के जीवन का निरादर इसी आधार पर करते 
रहते हैं कि वह हमारे वर का नहीं है। इस बुद्धि की जडता से, मत 
की मुग्घता से और हृदय की विचारग्यन्यता से ही पण्डितजी का विद्रोही 
मन अन्त तक विद्रोही बना रहा | किसी भी पन्‍्यवादी धर्मान्ध व्यक्ति से 
उन्हो ने अपने जीवन में भयकर से भयक्रर कष्ट आने पर भी और 
विकठ सक्टों के क्षणों में भी समझौते का प्रयत्न नहीं किया और 
पन्‍्यवादी मूढ मान्यताओं के सामने झुकने का तो उन्हों ने स्वप्न में 
भी संकल्प नहीं किया। यही कारण है कि बहुत से पन्यवादी लोग 
कभी-कमी उन का अपमान और निरादर भी कर दिया करते थे। पर 
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जअकर की भेौंति उन्हों ने सदा ही अपमान और तिरस्कार का विपपान 
कर के इस युग को अमृत ही प्रदान किया था- 
* अखिल विश्व का विप पीते हो, 
सृष्टि जिएगी फिर से । 
कहो अमर शीतलता इतनी, 
आती तुम्हें किघर से ॥ ? 


नये कर्म-युग के शंकर : 


युग-युग से युग-पुरुषों ने अपने युग में अपनी जनता के लोगो से 
सदा से अनादर और तिरस्कार ही प्राप्त किया है। मुझे तो इस विश्व में 
एक भी विश्व-पुरुष अथवा क्रान्तिकारी व्यक्ति इश्टिगोचर नहीं होता, 
जिस ने अपने युग के लोगो से घृणा और विद्ेप का विपग्रहणन 
किया हो | परन्तु इतिहास इस सत्य का साक्षी रहा है कि विपपान 
करनेवालो ने ही ससार को मुक्त भाव से अमृत प्रदान किया है। प्रत्येक 
युग के विद्रोही लोगों से एक ही प्रव्न पूछा गया है- ' क्या तुम्हारे 
अन्दर दूसरो के विप को पचाने की शक्तति है? निश्चय ही जिस 
पुरुष में यह शक्ति होती है, वस्तुत' वही उस युग का शेकर बन 
सकता है, दूसरा नहीं- 
* मुझ्त को बस इतना बतला दो, 
क्या कालकूट पी सकते हो ? 
रे, नये कर्म-युग के शकर ! 

क्या मर कर फिर जी सकते हो ? ? 

विराद्‌ और विशाल : 


में समझता हैँ, किसी भी क्रान्तिफारी एवं विद्रोही की परिभाषा इस 
से अधिऊ झुन्दर नहीं हो सकती | जग में रह कर अपनों को प्यार 
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करनेवालों की कमी इस जग में कभी नहीं रही। पर निश्चय ही दूसरों 
को अपना मान कर प्यार करना आसान काम नहीं है । में समझता हैँ, 
जिन लोगों की दृष्टि केवल अपने तक ही अवरुद्ध रह जाती है, अपने 
मन की दीवार को पार कर के जिस की दृष्टि संध्रणे समाज और सूप 
राष्ट्र में परिव्याप्त नहीं हो जाती है, वह्व व्यक्ति किसी भी प्रकार अपने 
मन की सीमाओंको विशाल नहीं बना सकता। अपने लोगो में प्रेम की 
भावना फैला कर जीनेवालों की तुलना पशु से ही की जा सकती है। 
परन्तु जिस ममता से हम अपनो को देखते हैं, उसी ममता से दूसरों 
को भी देख सके, यही जीवन की सब से बडी साधना है- 


“क्या अपने की परिभाषा में, 
सीमित है परिवार तुम्हारा 
क्या न सुनी यह मघुमय वाणी 
है कुठुम्बर संसार तुम्हारा ॥ 


फमल ओर पंक : 


धर्म की अन्तरात्मा किसी मी पन्‍थ, सम्प्रदाय और वर्गविशेष के 
मन्दिर, मस्जिद और मठो में बन्द नहीं है। धर्म की अन्तरात्मा न्यक्तित 
के स्वच्छ, पावन एवं उन्मुक्त जीवन में ही प्रगठ होती है। में समझता 
हूँ, धर्म का अर्थ है-- कीचड से कमछ की ओर जाना। कीचड भी 
वहीं है, कमल भी वहीं है, पर दोनों में कितना मेढ है ] धर्म कमल हे, 
पन्‍य और सम्प्रदाय कीचड | घर्म को केवल मुख में ही मत रखो, उसे 
भी भोजन के समान पेट में जाने दो | उसे अपनी धमनियों के कण- 
कण में परिव्याप्त होने हो । याढ रखो, रोटी के टुकड़े को मुख में रखे 
रहने से पेट नहीं भरता है | आज के वर्म और पन्यों ने अन्तरात्मा के 
धर्म को अपनी वाणी तक ही सीमित रखा है | उसे अन्तर में उतारने 
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का कमी प्रयत्न नहीं किया जाता | यही कारण है कि आज तक के 
इतिहास में जडवादी छोग एवं परम्परावादी छोग जडता और मूढता 
के कुहासे को ही धर्म मानते रहे हैं। उस के अन्दर में छुपे हुए घर्मरूपी 
सूर्य तक उन की पहुँच ही नहीं होती है। वर्षों से साधना करते रहने 
पर भी क्‍या कारण है कि हमारे अन्तर के जीवन के विकार और विकल्प 
वैसे के वैसे बने रहते हैं, नष्ट होने नहीं पाते । 


विजय और सफलता : 


श्रद्रेय पण्डितनी महाराज अपने जीवन में इसी आधार पर पन्यवादी 
और अन्च-विज्वासी लोगो के तिरस्कार के भाजन बने रहें | क्यो कि 
उन्हों ने अपनी वाणी में उस स्वर को मुखरित किया था, जिसे लोग 
छुनने को तैयार नहीं थे। पन्‍्यवादी भक्त अपने गुरु की उसी वात को 
स्वीकार करते है, जो उन के सर्वेया अनुकूल हो, प्रतिकूल बात को 
और अपने मन की कश्ित मिथ्या-बारणाओं के विपरीत वे किसी भी 
सत्य को और सत्यवादी को ठुकराने के लिए सदा तैयार बैठे रहते है। 
जिस विद्रोह्दी में, ऋ्तिकारी मे और सुधारक में अपनी नेतिकता का 
मनोबल न हो, तो परम्परावादी लोगों के अन्ब-त्रि्वासों की आबी और 
तफान में वह जम कर खडा नहीं रह सकता | परन्तु पण्डितजी महाराज 
का जीवन इस का अपवाद था। जिस विद्रोह की चिनगारी को, जिस 
ऋन्ति की ज्वाला को विरासत के रूप में उन्हों ने प्राप्त किया था, उसे 
उन्हों ने जीवनभर प्रज्ज्वलित रखा | उसे न मन्द होने दिया और न 
बन्द । यही उन के विद्रोही रूप की में सर्वतों महान्‌ ब्रिजय मानता हैँ, 
यही उन के जीवन की सफलता है। 


ध्यक्तित्व, ऊतित्व, जीवन 
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चवेदना के इन खसरों में, 
एक स्वर मेरा मिला लो ! 


२५ 

विषादमय अतीत की और अन्धकारमय भविष्य की चिन्ता सदा 
मनुज के मानस को व्याकुल कर देती है। यहाँ एक क्षण के वाद की 
बात भी अनिश्चित है। अपने दिल की प्यास लिए कितने प्रियजन चले 
गए । पर हाय री जीवन की तृप्णा, हम उसे संजोर् अब भी बैठे हैं। 
संसार में कहीं इस दुनिया के लिए और कहीं उस दुनिया के लिए दौड- 
धूप मची है। दार्शनिकों के समान बात भी करें, तो क्या छाम:£ क्‍या 
दावनिको का मुँह मी मौत ने बन्द नहीं कर दिया? विद्वनों की बात 
सुनना बेकार. है, निश्चित केवल यह है कि जीवन वीता जा रहा है। 
जन्म के साय ही मृत्यु का प्रारम्भ हो जाता है, और मृत्यु के साथ ही 
जन्म का प्रारूम भी | 


फाल और नियति : 


फूल जो एक वार खिलता है, सदा के लिए मुरक्षा जाता है| जीवन 
भर मगज पच्ची कर के यद्दी तो मनुष्य सीखता है कि वह कितना 
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अन्तिम विदा 
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श्री. कनकमल मुनोत, भ्री. चन्ठ्रभान डाकलिया. 
महाराए के महयर मन्‍त्री भी. वालासाहव देसाई, श्री. मोतीलाल कांकरिया, 
सबपति भ्री. झुंचबरलाल फर्नावट, आदि 


असहाय है। न उस के हाय में अपना जीवन है और न मरण। इस 
का रहस्प नहीं खुलता कि मनुष्य इस संसार में क्यों आता है, और 
क्यो यहाँ से चला जाता है। कर्म का चक्र और मनुष्य की मृत्यु- सदा 
एक अनबूझ पहेली रही है । काल और नियति अपना रहस्प कहें खोलते 
है! युग-युग से मनुष्य समरता आया है, आज भी भर रहा है, और 
भविष्य में भी मरता रहेगा। इस जग में हम नहीं रहे, तो हमारे साथी 
रहेंगे । हम रहते हैं, तो हमारे साथी चले जाते है- ससार का कमी न 
मिठ्नेवाला यह अमेग क्रम है- भले ही हमने समझा न हो । जानेवाला 
भले ही सुखी हो जाए, पीछे रहनेवालों के भाग्य में तो वेदना के स्वरों 
में विलाप के चेसुरे गीत ही बच रहते हैं। निश्चय ही जीवन भी एक 
रहस्य है, तो मृत्यु भी एक रहस्य है। 


संयोग और वियोग : 


कोयल के गीत और बुलबुल के तराने सदा किसने सुने हैं? संयोग 
का व्यय और वियोग का उत्पाद-दोनों एक क्षणभावी हैं। जिस क्षण 
में वियोग का उत्पाद होता है, उसी क्षण सयोग का व्यय भी निश्चित 
है। खेद इसी बात का है कि, इस सत्य को देख कर मी अन-देखा और 
छुन कर भी अन-सुना कर देने की हमारी आदत पड गई है। 
कि दिनकर ने जीवन की परिभाषा प्रस्तुत करते हुए, बहुत सुन्दर 
वहा हैं-- 


४ फूछो पर ऑस के मोती, 
और अश्रु में आशा। 
मिट्टी के जीवन की छोटी, 
नरपी-सुली परिभाषा] ! 
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छ्लणध्वंसी संसार : 


मिट्टी के जीवन का जन्म जिस घरती में से होता है, अन्त में उसी 
में समा कर, उसी में विखर जाने को और मिट कर मिल जाने को मृत्यु 
कहा जाता है। जीवन में जन्म तो एक वार ही होता दै और गृत्यु तो 
क्षण-क्षण में हो रही है। सरिता की जो घारा वह कर आगे बढ गई, 
बह फिर लौट कर क्या कभी अपने उद्गमस्थान पर अपने उसी रूप में आ 
सकती है? एक व्यक्ति नदी की एक ही जलघारा में दो वार डुबकी 
नहीं लगा सकता। इस क्षणघ्वसी संसार में सभी कुछ क्षणवर्ती है- जन्म 
भी, जीवन भी और मरण, भी। धन भी, जन भी और अपना तन भी। 
इस भमता भरी दुनिया में दुख 'इसी बात का हे कि हम “अपने प्रिय- 
जन के वियोग के आधात की चोट को बरदास्त नही कर पाते। 


एक साल होता आया है, पर आज भी काल की इतनी दीता 
पार कर के भी मैं अपने अभिन्न मानस साथी को- पण्डित श्रीमलजी 
महाराज को- कहें भूल पाया हूँ? और, जीवनसन्ध्या के अन्त क्षणों 
में भी मूल सर्केँगा- इस प्रकार का विश्वास में अपने में नहीं पा रहा हूँ। 
हर चीज में प्रेमी अपने प्रेमी की छबि का ही अवलोकन करता है । जो 
दिल में है, वही बाहर नजर आता है। 


चेतना की कुण्दा : 


मेरा पीछला वर्पावास बम्बई के कान्दावाडी स्थानक में था। रात के 
लगभग आठ बजे होंगे । में धर्मप्रेमी कुछ सज्जनो के साथ घर्म की 
वार्ता में व्यस्त था। नीचे से एक भाई आया, बोला- प्रता से कनक- 
मलजी मुनोत का फोन है- मेरी समग्र चेतना कुण्ठा में बदल गई, 
मैं कुछ मुझ्किल के साथ बोल पाया- क्या हुआ # उस सज्जन का उत्तर 
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था- श्रीमलजी महाराज को नर्सिंग होम में रखा गया है- हालत बहुत 
गम्भीर है| मे कुछ विश्वास नहीं जमा सका। सोचा था में ने कि 
शायद श्री सूरजमलजी महाराज के स्थान पर विस्वृति के साथ दूसरा नाम 
वोला गया है। क्यो कि श्रद्देय सूरतसलजी महाराज की तबियत उन 
दिनो ठीक नहीं थी। परन्तु जिस पर विश्वास नहीं किया जा सकता 
था, उसी पर दोबारा फोन आने पर विश्वास करना पडा। शायद कुदरत 
हा वही घुनाना चाहती है, जिस को छुनने के लिए हम तैयार 
नहा। 


में देख रहा था: 


एक अक्टूबर से पॉँच अक्टूबर का समय इन पॉंच दिनो में, जो 
कुछ अनुभव किया, वैसा पहले इस जिन्ठगी में कमी नहीं क्रिया था। 
ठिमाग में तूफान, दिल में परेशानी, और शरीर में शल्यता- तीनो ने 
मिल कर एक साथ ही मेरी चेतना पर आक्रमण कर दिया था। अपनी 
समग्र चेतना को समेट कर सँभलना चाहता या, पर सेंभला नहीं जा 
सरा। अशुभ की एक काली छवि-सी रात के झिल-मिल करते तारों 
में मैं देख रहा था। हलचल भरे बम्बई के बाजार और गलियों शून्यवत्‌ 
लगते थे। परन्तु यह झून्यता बाहर की नहीं, मेरे अन्दर की थी, और 
उसे मे बाहर देख रहा था। 


मेरा तन वम्बई में ही था, पर मेरा सन अपनी समग्र चेतना के साथ 
पता पहुँच चुका था। देखा, पण्डितजी के समी प्रेमी गमगीन हैं, रजीदा 
है- ओँखें हैं, पर देख नहीं पाते । कान हैं, पर सुन नहीं पाते। पण्डितजी 
की सोर्सो के साय सभी के प्राण चल रहे थे, वे उसी को देख रहे थे, 
वे उसी को छुन रहे थे। हर इन्सान के दिल की घडकन में एक ही 
शुभ कामना का मगलमय पाठ चल रहा था- किसी मी तरह पण्डितजी 


ध्यक्तित्व, कतित्व, जीवन श्ड्ष 


स्वस्थ हो जाएँ | परन्तु प्छता हैँ में, कि यह अस्वस्थता हमारी थी, या 
उन की थी * हम बाहर में वही कुछ तो देखते है, जो हम अपने अन्दर 
में होते है | पण्डितजी महाराज की हर सॉंस में, मे अपनी चेतना के 
कानो से इस गीत को सुन रहा था-- 


* सन्देश यहाँ में नहीं, 
स्वंगे का लाया। 


इस भूतल को ही 
स्वगे बनाने आया || ? 


किस-क्विसको याद करे : 


इस विराट और विशाल विश्व में कौन किस का संस्मरण करता है 
काल के मह्य सिन्धु में मनुष्य के जीवन-बिन्दु का मूल्य मी क्‍या है? 
अनुदिन संसार में हजारों, लाखो और करोडो मनुष्य जन्म घारण करते 
हैं और मरते रहते है। इन में से कितनो को हम याद रख पाते है! 
अनन्त काल के अनन्त जीवन-बिन्दुओ को याद रखना तो किसी 
प्रकार भी सम्भवित नहीं है। अपने वर्तमान जीवन के प्रिय स्नेही- 
साथियो को भी हम दो-चार मास में विस्पृति के गहन- गह्दर में डाल 
देते हैं । जिन माता-पिता की छुखढ गोद में मनुष्य ने किलकारियों भरी, 
उन्हे भी वह भूल बैठता है। पति-पत्नी की सुख-दुख की कहानी, 
कहानी वन कर निःशेप वन जाती है | जिन प्यारे नन्ने-मुनो को मनुष्य 
ने अपने प्यार की दुलार भरी गोद में पाल्ला-पोपा, उन के दारुण वियोग 
की कचोट को भी जीवन यात्रा की कुछ दूरी के बाद मनुप्य भूल जाता 
है | मतलब, मनुष्य अपनो को और स्वयं अपने आप को रात-दिन 
भूलता ही चला आया है, और आज भी वह यही कर रहा है। 
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भूलना भी कठिन है : 


फिर भी क्या कारण हैं कि कुछ व्यक्ति इन्सान के दिल और दिमाग 
पर इतनी गह्नता और घनता के साय अकित हो जाते हैं कि उन्हें 
भूलना भी सम्भव नहीं रह पाता। ज्यो-ज्यो इन्सान उन्हें भुलाने की 
चेष्ट करता है, त्यों-्यो वे और भी अधिक उभर-उभर कर उस की 
चेतना पर छा जाते हैं। अपने स्वभाव के कारण मनुष्य उन्हें भी भूलना 
तो चाहता है, किल्तु फिर भी भूल नहीं पाता। 


जीवन ओर मिलन : 


मेरे अभिन्न हृदय पण्डितजी महाराज भी उन व्यक्तियों में से एक 
थे | उन को जितना भूलने का प्रयत्न क्रिया जाता है, उन के जीवन 
की मधुर-स्मृति उभर-उभर के चेतना पर छा जाती है| आज भी में 
देखता हैँ, जब कभी उन के प्रेममय जीवन का स्मरण-प्रसंग उपस्थित 
होता है, तब उन के प्रिय स्नेही जनों की आँखो की पलकें। भीगी बन 
जाती हैं | हृदय पर जमी वेदना ऑँखो के द्वार से अश्रुमाला के मोतियों 
को बिखेरने लगती हैं । परन्तु शायद हम यह भूल जाते हैं-- 

“जीवन की हम्बी यात्रा में 
खोए भी है, मिल जाते। 


जीवन है, तो कभी मिलन है, 
कट जाती दुख की राते ॥ ? 


अजीव तृफान था; 


पाच अक्टूबर को नर्तिंग होम से पण्डितजी को गम्भीर स्थिति में 
वापिस लाया गया। लानेवाले लोगो के दिल की हर बडकन में अद्युम 
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लडखडाते चलते हुए- नर और नारी, वाल और बृद्ध, तथा युवक और 
युवती-जन सब के अवरुद्ध कण्ठो से एक साथ यही स्वर निकल रहा था- 


€ जीवन के उपबन में आए, 
आ कर, फिर क्यों छीट चले ! 


मधुर प्रेम की वीण बजा कर 
अब अपना मुख मोड चले ॥ 


तीत्रतम आतेनाद : 


प्रइन, प्रश्न ही रह गया। समाधान कुछ मी नहीं। जो सुननेवाला 
था, वह दूर जा चुका था- इतनी दूर कि शायद हजारो-हजार कण्ठों 
का तीव्रतम आतंनाद भी वहां पहुँच नहीं पाता था । 


शिव तो जा चुका था, और शव में न देखने की शक्ति थी और न 
सुनने की। उत्तर पाने वाले आज भी है, उत्तर देनेवाला आज नहीं था। 
जो कभी हम में से ही एक था, हमारा साथी था-सुख में भी और 
दुख में भी, पर आज वह हमारे मध्य में से चला गया था। पर, खेद 
तो इस वात का है कि उस के जाने का विश्वास आज भी नहीं हो 
पा रहा है- जैसे आज भी वह हमारे दिल की हर घडकन में मुस्करा 
कर बोल रहा हो) 


मंगलमय हो पनन्‍्थ 


पूना नगर की मूठा नदी के तट पर आज शान्‍्त तृफान उम्रड रहा 
था। हर एक के दिल की वेदना पानी वन कर ऑखों से टपक-टपक कर 
पड रही भी | अपने नेता, अपने गुरु के और अपने साथी के पार्थिव 
शरीर को अन्तिम रूप में जी भर कर देखने को सभी व्याकुल थे, सभी 
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चलो जग के कोलाहल से दूर 


प्यासे थे। देखते ही देखते चन्दन की लकडियों ने आग पकडी। 
ज्वालाएँ उठ-उठ कर अनन्त गगन को छूने को व्यप्र थीं। जो पार्थिव 
रूप कुछ सान्तना दे रहा था, वह् भी अब विलुप्त होता जा रहा था। 
हजारो-हजार कण्ठों से वेदना के साथ अपने प्रिय पण्डितजी की अन्तिम 
विदा में स्वर निकल रहा था--- 
“जाते हो, तो जाओ प्रियवर ! 
मगलमय हो पन्‍य तुम्हारा। 
कौन जानता फिर कब होगा, 
मघुर-प्रेम का मिलन हमारा ॥ ? 


प्यक्तित्व, छातित्व, जीवन ज्ण्श्‌ 


न मुझ को विद्वानों से काम, 
व्यर्थ सब जिन के वाद-विचाद, 
न जग के झगडों की परवाह, 
निरर्थक जिन की रखना याद । 
चलो जग-कोलाहल से दूर 
करें हम-तुम एकान्त निवास, 
उडाएँ हम भी उन पर धूल, 


हमारा जो करते उपहास। 
--उमर खैयाम 
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लो 
कृ 
वातायन 


अपनी कारा में वनन्‍द होकर, 

मानव खुख से जी न सकेगा । 
जितना फेलेगा जन-जन में, 

उतना ही वह विराट बनेगा॥ 


अपने हित की चिन्ता में तो, 
कूकर-शुकर भी रहता है । 

सहयोगी वन जी न सके तो, 
मानव की क्या मानवता है ॥ 
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१, अमण-संघ के सूपण : पण्डितजी 


पण्डिद श्रीमलजी महाराज का जीवन भारतीय स्थानकवासी समाज के लिए 
उद्यान में लहलहाते हुए कुसुम के समान था, जो समय की वायु के झकीरों से 
गिरकर अपनी शारीरिक छीला तो समास कर लेता है, परन्तु उसकी सुगन्धि तो 
अमर होती है, जो चिरकाछ तक प्रेमियों के मस्तिष्क को परिष्छावित कंर्ती 
रहती है। हम जिन महाराज भीमछजी की स्मृति मे कुछ लिखने चले हैं, 
उन का शरोर विशाल, दरमियाना कद और चीडा वक्षस्थल था। 


श्री वर्धमान स्थानक्वासी जैन श्रमण-सध के शासन मे एक महान्‌ सन्त के 
रुप में उन्हों ने अपना जीवन आरम्भ किया और जैन समान को अपनी अदमुत 
प्रतिमा से ऐसे लाभान्वित किया, जो जैन-समान के लिए गौरव का विषय 
बना रहेगा और हम कभी उसे विस्मृत नहीं कर सकेगे। समाज की सेवा और 
सयम की पालना करते हुए उन के पास एफ़ आध्यात्मिक दृष्टि थी, जिस से वह 
समयानुसार समाज को आनेवाली विधघटन की हवाओों से सुरक्षित रखने का 
निएतर प्रयास करते रहते थे | 


जब दम कमी सूतकाल की ओर दृष्टिपात कर के देखते हैं, तो ऐसा भाभास 
होता है कि विशाल शरीर और महान्‌ आध्यात्मिक दृष्टि के साथ उन्हें हृदय 
भी दार्शनिक प्रात हुआ था। उनके मन भे एक दायनिक की सख््या ऐसे 
यमाई हुई थी कि वे प्रत्येक समस्या पर, उसके सामृद्दिक पक्षों पर विचार कर के 
ऐी निर्णय देते घे। उठसे उन के प्रतिदन्दी भी उन की सराहना किए ख्वा 
नही रहते थे | 


उन के पास महान्‌ पाथ्वित्य और अदुभुव लेसन शक्ति थी। मिस्र समय 
मंच पर विशनमान हो कर अपने भ्द्दालओं के सामने वे चुछ कहना आरम्म 
शर्ते थे, तो उन का तर्क-विवर्क अच्ाव्य और उप्रमाण होता था। उन णी 
छेगनी मे से अनुस्यूत हो वर विचार सुंए्आ इस प्रज्तर निल्‍्तती थी हि बह 
ब्यस्तित्य, ऋतित्व, जीवन 


ड्र 


आज भी सामाजिक साहित्य भेणी में अपना निजी स्थान रखती है। यथपि 
उन्हों ने बहुत नहीं लिखा, परन्तु जितना छिखा वह अपना सानी नहीं रखता। 
वे एक साधक, तपस्वी और त्यागी सन्त थे ) शरीर पर सादे दो बस्तर और 
ओघा ही गर्मी और रादी में उन्हें अधिक रुचता था। साधना और तपस्या के 
मांग पर चलते हुए मी उन्हें भारत की निर्ंन आमीण बनता से पर्याप्त सहानु- 
भूति थी और हर समय एक लोकनायक की मोति वह मोली-माली जनता के 
लिए व्यथित रहते थे। जहाँ तक उन के त्याग का प्रश्न है, प्रत्येक जैन सन्त 
ओर श्रावक जानता है कि कमी सी उन्हों ने संघ में किसी पदवी के लिए 
'लाल्सा व्यक्त नहीं की और न ही कभी संघ की ओर से विवश करने पर पदवी 
फो स्वीकार किया और कमी मी शिष्य नहीं बनाऊँगा ऐसी सीष्म-प्रतिशा की | 
इस क्षेत्र भ उन का हर समय यही विनम्र पक्ष होता था कि म॑ संघ का कार्य 
सेवक के रूप में करना चाहता हूँ और करता रहूँगा। 
वे लोकप्रिय सन्त थे। वे जैन-घर्म का प्रचार करने और धम्म में जाणति 
लाने के लिए. जीवन के भन्तिम क्षणों में भी प्रयत्नशील रहे । समग्र राजस्थान 
और महाराष्ट्र मु अपनी प्रमावशाली वाणी और तपस्या से उन्हों ने अपना 
ऐसा स्थान बनाया था कि चिरकाल तक उस क्षेत्र में किए गये प्रयत्नों को हम 
कभी भूला नहीं सकेगे। 
जिस समय में अहमदनगर में था, तो उस समय उन के साथ एक कह्य व्यतीत 
करने का अवसर मिला। में ने देखा कि उन्हों ने उस समय वहाँ के समाज को 
स्वावलम्बी बन,ने के लिए. अपनी भदभुत वकूतृत्व शक्ति का जो परिचय दिया, 
उस के लिए वहां का जैन समाज सर्वठा के लिए. उन का कणी रहेगा। एस 
प्रकार हम ने वहाँ के समाज में एक नई दिया का निर्माण करने के लिए, जो 
कार्य क्षारग्म किया था, उस मे उन्हों ने पूर्ण सहयोग दिया था। 
मैं एक बार पूना में था, उस समय पूना श्री-पंघ विधटन के रोग से अस्त 
था। भे ने श्री-सख को एकसतन्नता में पिरोने का कार्य आरम्म किया, तो 
सोमाग्यवश भ्रीमलजी भी वह विराजते थे। उन्हों ने सघ को एक करने के लिए 
मुझे पृणे सहयोग दिया। में समझता हूँ कि वह सारा कार्य उन की अदूमुत 
प्रतिमा भार सुझ शक्ति से ही सम्पन्न हो सका था। 
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मुझे अन्छी प्रकार से स्मरण है कि एक वार घोडनदी (पृना ) में थे 
हमारे साथ विराजमान थ, वहाँ उस वर्ष पूज्यपाठ तिलोकऋपिजी महाराज 
की दीक्षा शताब्दी उत्सव मनाया जा रहा था| उस समय वहीं श्री तिछोक-जैन 
पारमार्थिक-सस्था का जन्म हुआ। इस सस्या के निर्माण में उन्होंने हमारा 
पूर्ण सहयोग दिया, जो उन के देवल्येक्त गमन के पश्चात्‌ भी हम विस्मत 
नहीं कर सकते | क्‍यों कि वह सस्यथा भाज मी आश्रयदीनों के लिए अमूल्य 
ओभोपघ, वस्त्र और भोजन का प्रचन्ध करती है और निर्घन छात्रों के लिए फीस, 
पुस्तकें और आर्थिक सद्दायत्ा देती है। जि समय पूना में वाढ आई थी, तो 
उस समय मी एस संस्था ने कई ध्वस्त हुए परिवारों को ऋण रूप मे हजारों 
रुपए, दिया था। बालतव भे, इस संस्था का जो वीजारोगण में ने किया था, 
उसे सिंचित करके पुष्पित और पल्डवित फरने में उन्हों ने मुझे पूर्ण सहयोग 
दिया। 


सन्त जीवन में पर्यटन का भव्य महत्त्व है। एव लिए प्रत्येक स्व॒तन्त्र व्यक्तित् 
रखनेवाला रुन्त भ्रमण करना पसन्द करता है। परन्तु बत्र संसार पश्च की 
आप की माता मह्ाठठी सुरजमुबरजी ओर मुनि चुन्नीलालजी महाराज पूना मे 
अस्वस्थ थे, तो वयोहठ श्रीयरज्नमलजी महाराज तथा अन्य वरिष्ठ सनन्‍्तों के 
कहने पर पून! में ही पर्यात समय तक उन की सेवा में रहना स्वीकार किया 
और उनऊी सेवा का लाम प्राप्त किया। पथ से मद्दातती सुरब्कुंवरजी और 
वयोइठ मुनि चरज्म्जी महाराज की आत्मा को अतीव रन्तोष प्राप्त हभा। 

यद्यपि भ्रमण सब्र बनने से पूर्व उन की साम्प्रदायिक स्थिति हमारे से मिन्न 
थी, परन्तु जब भी वे गरे से मिलते थे, तो उन में भाश्नयकरारी सेत्राभाव ओर 
वात्सल्य भाव ही रहता था, जिस से हर समय हृठय के कोमठ स्थल पर उनसे 
का स्थान अपछ्षुण्ण ण्ना रहता है। इस यक्तार उनका वात्तल्य भाव मेरे साथ 
अन्त तक धना रहा। में ने पैजाव विचरण करते टुए जब झुछ वर्ष ब्यत्ीन करिए, 
तो थोड़ी देर के पश्चात्‌ दी उन के प्रेमपू्णे पत्र झाने लग गये थे, दिन में एक 
ही भाषद् रहता था कि भाप महाराष्ट्र को वच तक सता रतेग। 


इस प्रार रव मिचा कर उन वा जीदन और व्यक्तिल्न प्रमावशाठटी था | साधना 
दे बिक्‍्द पथ पर चलते एुण दमी उन के मन में गम नहीं ज्वाया। विकट[ से 


घ्यस्तित्व, ऊतित्य, जीवन । 


विक्ट परिस्थिति का भी उन्‍्हों ने भडिय रह कर सामना किया। प्रतिकूल 
वायुमेंडल को उन्हों ने अपने शान्त स्वमाव से अनुकूल बनाया और इस उक्ति 
को चरितार्थ करते हुए अपनी इ्द छीछा को समास किया-- 


४ सन्त कद्दावन कठिन है, ऊँचा पेड खजूर । 
चढ़े तो चाखे प्रेस रस, गिरे तो चकनाचूर ॥ ?? 


--आचाये श्री आनन्द ऋषिजी 


२. महान व्यक्तित्व, कभी मरता नहीं 


जीवन की यह एक विडम्बना है कि जो काम हम नहीं करना चाहते, जिन 
प्रसंगों को हम सुनना नहीं चाहते, वे काम हमें करने पडते हैं, उन प्रसगों के 
बीच से हम गुजरना होता है। अनचाहे भी उन स्थितियों में अपनी भूमिका 
बनानी पठती है। जो काम छोटों के लिए बड़ों को छोड जाना चाहिए, वह काम 
बड़ों को करना पडता है। छोटे चले जाने हैं, बडे उन की स्मृति करने रह जाते 
है--जीवन की यह एक भारी विडम्बना है | 


पण्डित सिरेमलजी महाराज--जिन्हे मैंने जीवन से कमी महाराज नहीं 
कहा, आत्मीय स्नेह स्निग्घ ' पण्डितजी ? सम्बोधन ही उनके लिए. भषिकतर 
प्रयोग हुआ। मैं आज उनकी स्ट्रति-समा में बोल रहा हूँ। मेरे समक्ष उनकी 
स्पृति-समा मनाई जा रही है- यद्द अनुभूति ही मेरे हृदय को ठवित कर रही 
है। उनकी मधुर स्पृतियों से मन और मस्तिष्क भर रहा है, और ऐसा मर रहा 
है, कि- बस्‌ , उनकी स्मृति की गहराई में मौन-मुठ्रा लिए छब ना, कुछ न 
बेल । अपने भीतर के सागर म ही गहरा उतरता चला जाऊँ। पर स्थिति यह 
है कि कुछ बोलना है, प्रस्तुत संदर्भ मे अपने को अब्य द्वी सही, कुछ खोल्ना है । 


साधु के जीवन में जो सामान्य रूप से त्याग, शत एवं मर्यादाएँ है, वे लगमंग 
समान हैं] उनके लिए कोई अछ्ग-अझआआ गज नहीं हे। शत की दृष्टि से किसी 
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साधु को छोग-बडा नहीं कद्दा जा सकता | अत का गज सब के लिए लगभग समान 
है। रिन्‍्त व्यक्तित्व को नापने के लिए सिर्फ अत-नियम ही कोई “गन” या 
पैमाना नहीं हुआ करते | व्यक्तित्व के घटक कुछ विशिष्ट तत्त्व सी द्वोते हैं, उन 
तत्त्वों का विश्लेषण ही उस व्यक्तित्व का अपना पैमाना बनता है | 


तात्त्विक और सात्तिक + 


मगवान्‌ महावीर ने एक वार साधक के आन्तरिक जीवन का विष्लेपण करते 
हुए कहा था-“ सच्चे साघक का जीवन जेसा मीतर में होता है, वेसा ही बाहर 
होता है. और जंसा बाहर में होता 6, वैसा ही भीवर ! 


४ जहा भंत्तो, कद्दा वादि 
जहा बादिं, तदा अंतो | ”? 


साधक का जीदन एक असण्ड जीवन होता है। वह एक सपूर्ण एकाई 
(युनिट ) होती है। भगवान्‌ महावीर फे उस जीवन दर्शन के अनुसार पण्टित 
मिरेमल्जी महाराज वा जीवन एक रुचे साधक का जीवन था। वे व भी खण्ड- 
ख़ण्ट हो घर नहीं जीए। उन के जीदन में सतत घ्वनित होनेवाष्ी रंगीत की सी 
एक रय थी, एक रस और एक दान । उनके जीवन म दिखावट, ध्नावट या 
सजावट जैसी कोई चीज मैं ने कमी नहीं देखी। 


सामाजिक मंचपर प्रतिष्ठा प्राप्त करने के लिए. बनावट या सजादट एक भाम 
चीन हो रही है । समाज का छोटा या वंडा हर व्यक्ति एक नट- भमिनेदा की 
भूमिया अदा वर रहा है। सस्ती प्रतिष्ठा और वाहवाही प्रास करने के लिए, 
तिकट्म मिदा$ जा रही है । जोट-तोड, ऐरा-फेरी और न जाने क्या-क्या हयकँडे 
किए जाते है -- नेतागिरी के लिए, प्रतिष्ठा और स्याति के लिए। पण्डित 
तिरेमल्जी महाराज फो मे ने बहुत निकट से देखा, और झछ मी्कों पर तो 
बात गहराई एव घारीकी से मी देखा- उनके जीवन में भाव का थह दैघ, 
बनावट भीर दिखावट नरीं थी। उद्ी माने में, उन का जीवन एक सरछ, निम्छल 
बाल्प कान्सा जीवन था। वस्तुतः एक से साधक वी भूमिश उन में थी और 
डन के जीदन पी एसी भूमिका ने मुझे सप ते अधिक उमावित फिया। 


घ्यफ्नित्व, झूतित्य, जीवन एड 


मेरी मानसिक रुझान कुछ ऐसी है कि मैं ऐसे व्यक्तियों के बहत निकट हो 
जाता हूँ-- जो स्वयं में स्पष्ट और सरल होते हैं। में तात्तिक व्यक्तियों का भादर 
करता हूँ, किंठु इन से भी भघिक सात्त्विक व्यक्तियों को स्नेह-श्रद्धा पूर्वक देखता 
हूँ। पण्डित सिरेमलजी महाराज तात्तिक तो थे ही, किन्ठु उनकी सात्विकता ने 
तो मेरा हृदय जीत लिया। 


शुरु की आत्मा, शिष्य में 


पण्डित सिरेमलज्ी महाराज से मेरा प्रथम परिचय जयपुर में उन दिनों 
हुआ, नव हम सादडी साधु-सम्मेलन की पूर्व भूमिका तैयार कर रहे थे। में ने 
भी उन के सम्बन्ध में काफी सुना था और उन्हों ने भी कुछ मेरे सम्बन्ध में 
सुन रखा था। गंगा-यमुना का वह प्रथम-मिलन जयपुर में विनयचन्द भाई के 
बंगले पर हुआ । में अस्वस्थवा के कारण उन दिनों उन के मक्ति-मावना मरित 
आग्रह पर बंगले पर एकान्त वास कर रहा था। 


लेनाचार्य जवाहरलालूजी महाराज-जिन्हें भें उस युग का ज्योतिर्घर आचार्य 
मानता हूँ। उन की कृपा मुझे बहुत पहले प्रास हुई थी । मेरी भायु तब छोठी थी, 
मैं जे उन की दिव्य छवि देखी थी, उन का स्नेह भी पाया था। मेरी कुछ छोटी- 
मोटी कविताएँ कभी-कमी वे व्याख्यान में सुना दिया करते थे | उन का कुछ 
ऐसा स्नेह और सौजस्य मुझे मिला था कि में उसे कभी भूल नहीं सकता, स्मृति 
से ओझड कर नहीं सकता। उन की बह मोहक छवि, उन के विद्द ध्यक्तिव 
की वह पूरी कलना भेरे मान में थी। जब सिरेमलजी मद्वाराज की में ने देखा, 
तो ऐसा लगा कवि उस मद्ठान गुर की आत्मा इस शिष्य मे प्रतिविम्बित हो 
गई है। उन की आत्मा की दिव्य छत्रि सिरेमठमी मद्वाराज में झठऊी हुई-सी 
लगी) वास्तव में शिष्य वही है, निम्र में गुढ की आत्या प्रतिविम्बि, होती 
है। सिर चोटी उखाडने मात्र से कोई शिष्य नहीं हो जाता, सच्चा शिष्य वह है, 
जिए मे गुर का ज्ञान, गुद की छवि उतर गई हो। में ने प्रधप्त परिचय में ही 
देखा, सिरेमठजी महाराज जवाहराचार्य के सच्चे और योग्य शिष्य € | 


भगवान्‌ महावीर ने स्थानाड् सूत्र में चार प्रकार के पसर्चिय (मुलाकात ) 
बवाए हैं। कुछ व्यक्तियों की मुलाकात भच्छी होती है, किन्तु उन का सहवात 
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अच्छा नहीं होता | कुछ का सहवास तो अच्छा होता है, दिन्‍्तु पहली मुलाकात 
अच्छी नहीं रह्दती | कुछ व्यक्ति ऐसे होते है, जिन की मुलाकात भी अच्छी होती 
है, पहला परिचय बढ़ा मधुर और रोचक होता है, और सहवास मी वेसा 
ही मथुर और रुचिकर घना रहता है। भागम की भाषा में वह व्यक्तित- 
४ आवायमदए वि सवासमदृए बि- ? आपाद भत्र भी और संवास भत्र भी 
कहा जाता है | 


पण्टित सिरेमठजी महाराज बस्तुतः इसी तीसरी फोटि मे आते थे । उन का 
परिचय लगातार मघुर एवं मथुर्तर होता गया, कभी फीका नहीं पटठा। जीवन 
बह आर मिलन वह, जो कभी वासी न पढ़े | सतत तरोताजा ही रहता चला 
जाए। 


जब जयपुर मे सिरेमडजी महाराज से मेरी पहली सुछाकात हुई, तो ऐसा लगा 
कि हम दर्षों से परिचित रहे हों, ऐसे कि जैने दो बिहुडे हुए साथी हो, और 
वे अचानक किसी सयोग पर मिल गए हों। जैन ढशन कहता है कि ऐसी 
स्नेहान॒गग की स्थिति हसी जन्म की नहीं, की-कर्मी जन्म-जन्मान्तर से भी 
चछी भाती है | कुछ ऐसी ही घात थी कि पहले परिचय मे ही उन का स्तिक 
पस्चिय ही नहीं मिला, बल्कि उन के हृदय का अन्तरग परिचय मी मुझे 
मिल गया । 


मींच की ईंट : 


जयपुर मे छूव हम मिले तो खादडी सम्मेलन फी चर्चाएं चल रही थीं। 
योजनाएँ बन रएी थी, कुछ इधर ऊुछ उचर | ठाघु समाज संक्रानिति काल से 
से गुबर रहा था। कट्टी संगठन की आजराज उठ रही थीं, तो कहीं विवव्न वी 
फियाएँ भी सल रही भी | भ्रमण-संघ के निर्माण की स्थिति स्पष्ट नहीं हो रही 
थी, कोई एक चित्र सामने नर्यी वन रहा था, सिर्फ रुताएँ चन रही थीं और 
मिट रही थीं। स्वर्वीय विनयदन्द दुर्लभ मार की संगठन के प्रति सहन-निष्टा 
आर माना की फटियों ने दम उन के दंगछे पर ही छुछ दिन रोके सपा और 
वहा पर इस टोनों े मध्य झुक्य-झाव से धमग-सेयदन टी लो हूप्पी विचार- 
चर्चा चती, दो छगा कि तिरेमडली महाराज का हडय बहुत विशाल है, उन का 
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चिन्तन स्पष्ट और सुलझा हुआ है। वे स्थितियों से अबते नहीं थे, क्स्ि 
समाधान का रास्ता खोबते थे। संगठन के महनीय कार्य में वे मेरे अमिन्न 
सहयोगी बने, वे अपने केद्र एवं परिधि में उल्झी स्थितियों को बहुत ठीक 
ढंग से सुलझाते गए. ओर रास्ता साफ होता गया | श्रमण-संघ के नवगठन में उन 
का जो सहयोग रहा, वह पूरे स्थानकवासी समाज के लिए आज ही नहीं, वह्कि 
भानेवाली पीढियों के लिए मी मार्ग-दशक बना रहेगा | 


महल का निर्माण तब द्ोता है जब कुछ ईटें होती हैं, जो नींव में छुप जाती 
हैं | और कुछ कर्श होते हैं, जो उस के ऊपर में दण्डायमान हो कर दूर-दूर तक 
चमक जाते हैं। नींब की ईंटे महत्त्व का आधार हुआ करती हैं| वे अधेरे में 
रह कर भी महल की स्थिति को सुद्दद बनाए! रखती हैं । सिरेमहजी महाराज 
ऐसे ही नींव की ईंट थे। जब तक संगठन का काम होता रहा, वे हमारे साथ उस 
में आमूलचूल संल्म रहे और जब कार्य सम्पन्न हुआ एवं पदवियों का वैग्वारा 
होने लगा, तो वे हमारे साथ से पीछे हट गए। साढडी सम्मेलन में कुछ 
व्यक्तित्व ऐसे रहे हैँ कि जिन्‍्हों ने निर्माण में महत्त्वपूर्ण म्रूमिका अदा की है, 
किन्तु पदवी लेने के समय पीछे हट गए।। उन में सौमाग्यमलजी मद्दाराज, 
मदनलालजी महाराज, सिरेमलजी महाराज प्रमुख थे। और मुझे भी उन के 
साथ एक कोने में जोड सकते है। पण्डित सिरेमलजी यश और पद की कामना 
से दूर रह कर काम करनेवाले व्यक्तियों में से थे। 


मन भी मधुर, वचन भी मधुर: 

मैं ने कई प्रसगों पर यह अनुमव किया कि कभी-कमी व्यक्ति में अपने भान, 
खानदान और प्रतिष्ठा का भह्दकार जग जावा है। किन्त मे ने देखा सिरेमढूजी 
महाराज में अहकार का कोः रुप कमी नहीं झलका। बीकानेर, भीनासर 
सम्मेलन से हम कुचेरा चातर्मास के लिए गए। पण्डितजी भी साथ रहे थे । में 
उन दिनों अस्वस्थ था, और उन्हों ने नो मेरी सेवा की वह देखकर में गदूगद्‌ 
हो गया। एक शिष्य मी शुद की कया सेवा कर सकता है, जो सेवा उन्हों ने मेरी 
की ! कमी उन के मन में किसी प्रकार का गर्व नहीं जगा | न पाडित्य का गर्व, 
न व्यक्तित्व का-जो कि एक प्रसिद्ध जेनाचार्य के योग्य शिष्य होने के नाते जग 
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जाना स्वाभाविक था। पर नहीं। उन के मन में, वचन मे कमी अहंकार की कोई 
सल्ब॒ठ नहीं देखी। 


उन का मन जितना मधुर था, उतना ही मधुर बचन मी था | साइडी सम्मेलन 
की समाप्ति होते-दोते मैं रुण हो गया था, ज्वर ने आ घेरा और सब मुनि चले 
गए, थे, पण्डित सिरेमछजी और श्री मदनलछाल्जी महाराज मेरे पास रुके रहे | 
स्वस्थ होने पर जब पण्टिवजी उपाचार्यजी की सेवा में उदयपुर जा रहे थे, तो हम 
उन्हें विदाई देने राणकपुर के प्रसिद्ध जैन-मदिर तक पहुचाने गए. ये। एक रात्रि 
का वहीं विश्राम रहा | संध्या का समय, एक वृक्ष के नीचे आसन जमा कर बैठ 
गए) शीतल रात, चादनी छितरी हुई, घर-उघर ऊंची-ऊंची छम्वी पहाडियोँ, 
जगल का शान्त नीरव वायुमेंडल | उस समय पण्डित सिरेमलजी महाराज ने 
भानन्द-घन के आध्यात्मिक पदों की स्वर लहरियोँ छेडीं, तो जैसे वातावरण 
आनन्द के माघुय से छलछछला उठा। तब में ने देखा कि उन का मन नितना 
मधुर है, वचन भी उतना ही मधुर है | बाहर-भीतर उन का जीवन मधुर है, 
मधुमय है। 


कठोर परीक्षा के समय : 


जीवन में कमी-कमी कठोर परीक्षा के क्षण आते हैं, जिन में व्यक्तित्व की 
अम्मि परीक्षा होती है। और सच तो यह है कि ये ही वे कुछ क्षण होते हैं, 
जिन मे व्यक्तित्व का वास्तविक रूप निखरता है। व्यक्ति की भान्तरिक निष्ठा 
का मृल्याइ्न होता है, और भास्था की गहराई का पता चल्ता है। पृष्य 
गणेशीछाल्जी महाराज जब भ्रमण-संघ से अलग हुए, तो संगठन को एक श्वट्का- 
सा लगा, कुछ कडियों विधट्ति-सी होती प्रतीत हुईं, उउ समय सिरेमलजी महाराज 
ने जिस अडिग आस्था और निष्ठा का परिचय दिया, वह एक बहुत मूल्यवान 
चीज थी। 


में सोचता हैँ, घन-संपत्ति, घर एवं परिवार का त्याग उतना कठिन नहीं है, 
जितना कठिन है सम्प्रदाय का मोह, पूर्वाग्रह और साम्प्रदायिक प्रतिष्ठा का त्याग | 
सिरेमलजी महाराज के लिए. वे क्षण बहुत निर्णायक थे और बहुत कठिन थे। 
परग्परागत सम्प्रदाय के मोह को छो्डे या उस नव-संगठन को, जिस के लिएः हम 


व्यक्तित्व, कृतित्व, जीवन ११ 


इतना कठोर परिश्रम करते थे। उन के समक्ष प्रलोमन और आकर्षण भी कम 
नहीं आए, पर उन घडियों में जो निर्णय उन्हों ने किया वह बहुत ही साहस पूर्ण 
सही निर्णय था। वे डगमगा देनेवाली स्थितियों में भी उगमंगाए! नहीं, उस 
आकस्मिक झंझावात में मटके नहीं, दल्कि सट्ठी दिशा में बढ़ते गए । 


कुछ समय से वे महाराष्ट्र में ही विचर रहे थे। पृना क्षेत्र मे उन का बहुत 
गहरा प्रमाव था | पिछले दिनों उन का स्वास्थ्य भी गडबडा रहा था। पर ऐसा 
तो कुछ नहीं ढुग रहा था कि अचानक ही इतना जल्दी एक ऐसा व्यक्तित 
हमारे वीच से उठ जाएगा, जिस की वर्तमान परिस्थितियों मे अत्यधिक 
आकब्यकता थी। उन के स्वर्गवास के समाचार सुझे जब मिले, तो भें सहसा 
हतप्रभ सा रह गया | ऐसा ला कि कुछ खो गया है। मस्तिष्क मे एक शत्यता- 
सी छा गई। यह तो ठीक है कि जो आभाता है, वह जाता भी है | साधुओं के लिए 
शोक जैसी कोई बात नहीं होती, किन्तु आखिर तो मानव का मन है | जिन के 
जीवन के साथ हमारा कुछ विशेष सम्पर्क रह्मा है, जिन के स्नेह और सोजन्य 
से हमारा मन मरा-भरा रहा है, उन के अचानक यों चले बाने से रिक्तता 
अनुभव होनी भी सहज है। महाकवि मारवि ने अपने महाकाव्य में व्यास के 
द्वारा यही बात कहलाते हुए कद्दा है-- 


४ भवन्ति भच्येपु द्वि पक्षपाता: | ?? 


जो भले आदमी हमारे वीच रहे हैं, उन के प्रति एक सात्तविक पक्षयात अर्थात्‌ 
अनुराग का होना सर्वथा सहज है। उन के सहसा यों विदुद जाने से मन को 
भाषात लगता है, कष्ट और दुःस़ होता है। ऐसे उमय में मुझे महामंत्री वस्तुपाल 
की वह काव्यात्मक उक्ति बरबस याठ आ जाती है, जो सम्राट वीरघवल के 
निधन पर उन के द्रवीमृत दृदय से निकठ पड़ी थी- 


& झायानिति चान्ति च परे ऋतव; क्रमेण 
संजातमन्न ऋतुयुगामगत्वर तु। 
घीरेण घीरधवर्लेन बिना नितान्तं 
घर्षा-विछोचन-युगे, हृत्ये निराघ: ॥ ?? 


ल्‍#च्ि 
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£ ग्रक्ृति जयत्‌ में ऋतुएँ; भाती हैं, और चली जाती हैं। पहले की एक 
ऋतु जाती है तमी दूसरी भाती है, ऐसा कमी नहीं होता कि एक साथ दो 
ऋतुएँ, भा जाए. भौर भाने के बाद फिर कमी जाएँ नहीं। किन्तु वीर वीरघवल 
के निधन पर तो हमारी स्थिति ऐसी द्वो गई है कि एक साथ थे ऋतुएँ भा गई 
हेँं- आँखों मे वर्षा ऋतु छाई हुईं है, तो हृदय में औप्स- अयथांत्‌ आँखे बरस रहीं 
हैं ओर हृदय धधक रहा है। और अव ये ऋतु जाने का नाम नहीं ले रही हैं। 


मुनि सिरेमलजी महाराज के स्वर्गंवास का समाचार सुना तो सहसा इस 
इंडोक की टूटी हुई कडियाँ स्मृति में जुडकर उमर आाई। 


व्यक्तित्व मरता नहीं : 


मृत्यु आाती है; व्यक्ति को मार जाती है। पर क्या मृत्यु के साथ ही भादमी 
मर जाता है ! व्यक्ति मर जाता है, व्यक्तित्व नहीं मरता । महाकाल ने उन के 
भौतिक शरीर को हमारे वीच से उठा लिया है, पर में सोचता हूँ, सिरेमलजी 
महाराज मरे नहीं। उन का गुण-शरीर, कर्तृ्ब-देह आज भी हमारे समक्ष 
विद्यमान हैं और में समझता हूँ आप, हम उस को कभी मरने नहीं देंगे। 


उन्हों ने अपने जीवन में कोई शिष्य नहीं किया | ऐसा तो नहीं था कि 
शिष्य मिला नहीं। कमी उन से वात चलती कि आपने शिष्य नहीं बनाया ? तो 
हुँसकर कहते-““ अमी तो हम ही स्वयं शिष्य है। गुरुत्व कहों है, भपने में ! 
फिर मा शिष्य केसे अपना बनाएँ १”? 

भरे विचार में यह उन की बहुत ऊँची निरुप्ठहता थी। यद्रपि उन के “चोटी 
उपाड ” शिष्य सले ही न हों, पर उन के भाव-पश्िष्य अनेक विद्यमान हैँ। 
कई प्रतिभाशाली उदीयमान मुनि उन के “भाव-शिष्य ” के रूप मे उन की 
फरीर्ति के प्रतीक है | 


वास्तव मे वात तो यही ठीक है कि केवछ चोटी उपाड वैधानिक शिष्यों से 
गुरु का कोई महत्त्व नहीं। शिष्य तो सावात्मक ही होना चाहिए। जिस प्रकार 
पिता के वैधानिक पुत्र तो अनेक होते हैं, पर यदि वे सावात्मक पुत्र नहीं हुए, 
तो उस के पिता होने का क्‍या खाक गोरव होगा १ वैधानिक परत्त तो गधों, घोडों 
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के भी होते हैं, कूकर, शूकरों के मी होते हैं। पर उन में भावात्मक सम्बन्ध कहाँ 
है। शिष्य मी सिर्फ वैधानिक ही हो, तो गुर को गुरुता की अनुमूति नहीं होती, 
जब उन में गुरु का मावात्मक प्रतिविम्ब झलकेगा तभी गुरु के लिए शिष्य होने 
की कुछ सार्थक्ता है। इस माने मे में मानता हूँ कि पण्डित सिरेमलूजी मंद्वारान 
भपने पीछे अनेक मावात्मक शिष्य छोडकर गए हैं। 


उन के भाव शिष्यों का, उन के स्नेही और श्रद्धाहओं का-भौर हम सब 
का यह कर्तव्य है कि हम उन के अधूरे कार्यों को पूरा करने का सकृत्य करें। 
अपने पीछे उन्हों ने जो प्रेरणाएँ छोडी हैं, कर्तृत्व का बोध छोडा है, भाप और 
हम उस को भूले नहीं, बल्कि उसे और अधिक तेजस्वी और उजागर बनाने का 
प्रयत्न करें- यही उनकी स्मृति की सच्ची फलश्रुति होगी । 


--डपाध्याय अमर मुनि 


(७. [आप 
३. स्वतोंसुखी व्यक्तित्व 

परम श्रद्धेय पण्डित श्रीमलजी महाराज से मेरा परिचय वैराग्य अवस्था से 
ही रहा हैं। सन्‌ १९४३ में भीनासर में सर्व-प्रथम भाषके दशनों एवं बातचीत 
करने का सुभवसर मिला, उसके पश्चात्‌ परम श्रेद्धय पूज्य शुरुब्व आचाये 
श्री गगेशीलालजी महाराज के साथ स्थली प्रान्त की विहार-यात्रा में मैं मी 
उन की सेवा मैं रहा, उस समय पण्डिवजी महाराज भी पृज्य गुरुदेव के साथ 
थे। परन्तु रात-दिन उन के निकट में रहते हुए भी, उन से दूर ही रहा। भे 
शरीर से उन के साथ था, परन्तु मब से दूर और बहुत दूर रहता था। मन म 
पझिकझक थी, मय था और कुछ भादर के भाव मी कम थे। ऐसा क्यों | क्‍यों कि 
मुझे ऐसा बताया गया था कि वे दीक्षा विरोधी हैं । कुछ प्रतिष्ठित आ्रावक्ों ने 
यहाँ तक कह्ा- वे वैराग्य की मावना को कम कर देते हैं। व्यक्ति को साधना- 
पथ से हटा कर संसार की ओर मोड देते हैँ भोर यहस्थ के झेशटों में उल्झा देते 
हैं। इस लिए में उन से दूर रहने में ही अपना हित समझ रहा था और इस 
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अज्ञान के कारण व्यक्तित्व संपन्न महान्‌ विचारक के गंसीर-चिन्तन एवं उदार 
विचारों का भाठ मह्दीने के सहवास में भी लाम नहीं के सका | इस का दुख 
आज भी मेरे मन को कुरेद रहा है। 


सन्‌ १९४४ में में ने मस्घरा के एक शहर छाडदूं में दीक्षा ली। उस समय 
पण्डितजी महाराज मी दीक्षा-स्थल पर उपस्थित थे। साधु का परिधान पहन कर 
जब मैं। साधना के पथ पर चलने की दीक्षा एव प्रतिज्ञा लेने पृज्य-गुरुदेव के समक्ष 
उपस्थित हुआ, तब पण्डितजी महाराज का प्रवचन-प्रवाह प्रवहमान था । वे साधना 
के खरूप को अमिव्यक्त कर रहे थे । मेरे पहुँचने पर जो विचारधारा चड 
रही थी, वह एस प्रकार थी- “साधना जीवन को माजने की एक कछा है। 
अपने आाष को समझ कर अपने में स्थित होने का एक साधन है, जिस के 
माध्यम से व्यक्ति साध्य को पा सके। वह बाहर में नहीं, अन्दर में है। वाह्म 
क्रिया-काण्ड, वाह्म वेषमूव्रा एवं वाह्य स्थान साधना नहीं है, साधना के साधन 
मात्र हैं और साधन व्यक्ति की योग्यता के अनुसार तथा देशकाल के अनुरूप 
बदलते रहे हैं और बइल सकते हैं) साधना की दीक्षा लेनेवाले साधक को यह 
भरी-मॉति समझ लेना चाहिए. कि उसे बाहर में ही नही अटकना है, परपराओं 
मे ही नहीं उलझना है और क्रिया-काण्डो तक ही अपने को सीमित नहीं रखना 
है, और दैनिक क्रियाओं एव साम्प्रदायिक परपराओं के परिपालन में ही साधना 
की इतिश्री नहीं समझ लेना । साधना का मूल उद्देश्य है-- कषायों से मुक्त होने 
का प्रयत्न करना, राग-द्वेष के प्रवाह मे नहीं बहना, सरलता, समता, निष्कपव्ता 
एवं निरभिमानता फो जीवन में साकार रूप देना। *? 


इस प्रवचन ने मेरे मन पर पडे हुए आआन्तियों के अवरुंठन को दूर कर दिया | 
मैं ने सोचा और समझा कि साम्प्रदायिक एव व्याक्तैगत विद्वेष से अनुरजित व्यक्ति 
एक महान्‌ सन्त के प्रति कितनी गल्त घारणाएँ बना लेते हैं और दूसरे 
व्यक्तियों के मानस मे भी किसी के प्रति अश्रद्या उत्तन्न करने का कैसा घुणित 
प्रयत्न बरते है। 


पण्डितजी महाराज के प्रति पहले मेरे मन मे जो कालष्य था, वह सत्र साधना 
के पथ पर कदम रखते ही घुल्कर साफ हो गया। मन मे उन के प्रति श्रद्धा 
उदबुद्ध हो गई और उन्हें एवं उन के विचारों को समझने की जिज्ञासा जगी | 
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अब मैं उन के निक्‍ठ, अति निकट भाने का अवसर देखने लगा) उसी दिन 
शाम को प्रतिक्रमण के बाद उन के पास गया और उन्हों ने बहुत ही स्नेह से मुझे 
अपने भासन पर वैठाया, और जीवन में भागे बढ़ने के लिए बहुत-सी बातें 
बताई । 


उन्हों ने उस दिन के दो घटे के सम्पर्क में जो कुछ समझाया, उस मेँ महत्त्व 
पूर्ण बात यह थी-- “ व्यवित को किसी का अन्धानुकरण नहीं करना चाहिए। 
अपने चिन्तन एवं अपनी वुद्धि के द्वार बन्द कर के भेड्ठ चाल चलना साघुता 
नहीं है। तम को जो क्रिया करनी है, पहले उसे समझो, उस के उद्देध्य को 
समझो, उस के करनले से क्‍या लाभ है, इस पर सोचो, विचारों और समझो। 
किस स्थिति में किस प्रकार किपर काये को करना चाहिए, इसे समझो। पहले 
जीवन में शञान की ज्योति जयाओ, उस के बाद उसे आचारण में उतारों। बिना 
शान प्राप्त किए विवेक-शत्य हो कर की जाने बाली क्रिया--न सयम है, न धर्म 
है और न साधना है। वह जीवन के लिए केवल बोझ रूप है। ?! 


यह सूत्र मेरे जीवन के कण-कण में समा गया और उस समय की मधुर-स्प्रति 
आज भी मेरे जीवन पट पर अकित है। चौवीस वर्ष का रुम्बा काल न उसे 
घूमिल कर सका और न भविष्य में ही उसे मिटा सकेगा। 


माता-सी चात्सल्यमयी गोद : 

दीक्षा के कुछ दिन वाद लाइन से सद्धारशहर वर्षावास करने को जाते हुए 
रास्ते मे छापर कुछ दिन ठहरें। एक दिन शाम को साहे चार वजे वहाँ से 
विहार फकिया। ज्येट्ठ का महीना, मरुघरा के तपते हुए रेगिस्तानी ठिब्ते। चल 
तो पडे, पर न वन को शान्ति थी ओर न मन को। घर्ती तवें-सी तप रही थी 
ओर उस पर पेर रसना भी कठिन हो रहा था ओर ऊपर से सिर संर्य के 
आतप से तप्त हो रहा था, सारा गरीर पसीने से तर-बतर हो गया। फिर भी 
कदम बढाते चढ्ते रहे। गाव से एक मील आ पाए थे कि यक्रायक भाधी चलने 
लगी । साश शरीर रेत से भर गया, रास्ता दिखना मी बन्द हो गया, बढ़ते हुए, 
कदम वहीं सके गए। 


आंघी के साथ ही भाकाश मे बादल छा गए भोर रिमप्िम वर्पा बरसने 
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लगी, हम भागे बंढे। थोडी देर मे उमढ-घुमड कर बादल भाने लगे और 
तेज हवा के साथ “मुसछूघार पानी पते लगा। मेरे लिए चलना कठिन हो 
रहा था। मेरे मन की परेशानी को देख कर उन्हों ने बिना कुछ कहे मेरा 
सामान मेरे कंधे पर से उतार कर अपने कंधे पर रख लिया और भागे चल पडे । 

यह उन का स्वमाव-सा बन गया था कि वे छोटे साधु को परेशानी म॑ देख 
नहीं सकते थे। उन की मानवता इतनी सजग थी कि स्वयं कष्ट सह कर भी 
अपने साथी को कष्ट से मुक्त करने का प्रयत्न करते। 


उस वर्षा में परेशान होते हुए. जैसे-तैसे मैं दो-तीन मील का रास्ता नाप कर 
गाव मे पहुँचा। शाम हो चुकी थी, सूथ अस्ताचल को जा चुका था। मेरे सारे 
घत्च भीग गए थे और में बुरी तरह कॉप रहा था। पण्डितजी महाराज ने 
तुरन्त मेरे बच्र उतारे और उन्हें. एक भोर सुखा दिया। अपने सूखे बस सुझे 
दिए. और अपनी प्यार मरी गोद में लिया लिया। में ने उस दिन उन का मातृ- 
हुदय देखा | माता-सी स्नेहिल गोद और माता-सा दुलार पा कर मेरी थकान 
दूर हो गई, मेरी नस-नस भे नव चेतना और नई स्फूर्ति दौढने छगी। उस 
शत्रि का दृश्य आज भी मेरी आँखों के सामने चित्रित है। 


चैराग्य दिया नहीं जाता है ; 


इसके बाद मैं उन के निकट भाता गया | मन की झि्कक मिट गई और भय 
का भूत मी भाग गया। एक दिन बातों ही वातों में मैं ने पूछा- “ आप ने दीक्षा 
छी है, संयम का पालव भी कर रहे हैं और साधना का पथ भी बतलाते हैं, फिर 
लोग आप को दीक्षा विरोवी क्‍यों कह्ठते हैं? क्या आप दीक्षा के पक्ष में नहीं 
हूँ! क्‍या आप दीक्षा को उचित नहीं समझते हैं १ ?? 


पहले वे थोडे-से मुस्करए. और फिर कुछ गेसीर हो कर कहने रंगे-- मे 
नतो दीक्षा का विरोवी हूँ और न दीक्षा को बुरा ही समझता हूँ। परन्ठ भाज- 
कल जो दीक्षाएँ हो रही हैं, भत्रोष बालक-बालिकाओं को वहका कर था 
प्रछोभन दे कर जो मुढा जा रहा है, में इसे विस्कुछ पसन्द नहीं करता । में इन 
अयोग्य दीक्षाओं का विरोधी हूँ और स्पष्ट शब्दों म॑ं विरोध करता हूँ। वैराग्य 
देने को वस्तु नहीं है। वह तो अन्तद्देदय से प्रस्कुटिव होता है। आगम के 
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प्रष्टों का अनुशील्न करने पर तुम स्वय जान सकोगे कि मगवान महावीर ण्व 
उन के युग मे किसी भी साधु ने किसी को बैरागी नहीं बनाया। जो उन के 
समर्क मे आए, उन्हें उन्हों ने अपने आप को सम्रश्नने की दृष्टि दी, जिस से 
श्रोताओं के जीवन मे ज्ञान की ज्योति जागी, और वे विरागता के पथ पर बढ़ने 
को तैयार हुए! याद रखो, बैरागी बनाया नहीं जाता है। बैरागी कोई कंछ- 
पूर्जा नहीं है, जिसे मशीन पर चढा कर तैयार किया जा सके | भाज तो अनेक 
साधुओं के पास बैरागियों की फौज तैयार करने के कारखाने खुले हुए हैं, 
जिन में वैराग्य के नाम पर कोमल हृदय के नासमझ बच्चों के अविकसित या अर्प- 
विकसित दिमाग मे साम्प्रदायिकता का जहर भरा जाता है, एक दूसरे से घृणा 
करना सिखाया जाता है, अपने एज़े अपनी सम्प्रदाय को स्व-अ्ष्ठ और सम्यग्शि 
तथा अन्य सम्मदाय के साधुओं को शिथिलाचारी एवं मिथ्याहष्टि समझने को 
पाठ पढाया जाता है और केवल जड क्रिया-क्राण्ड में ही उलसे रहने में धर्म 
बताया जाता है। में इस तरह की दीक्षाओं का कदापि समर्थन नहीं कर सकता । 
भाज के युग में में वैरागी बनाना पाप समझवा हूँ। ये अयोग्य एवं अपरिपक्व 
भवघ्था में होनेवाली दीक्षाएँ समाज एवं साधु- सस्था के लिए. अभमभिश्वापरूप 
हैं। यदि किसी के मन मे स्वतः वैराग्य की घारा प्रस्फुटित होती है और वह 
विवेक के साथ साघना-पथ पर गतिशील होता है, तो में ऐसे योग्य साधक का 
विरोध नहीं करता । मेरे मन मे दीक्षा के प्रति घुणा नहीं है, परन्तु आज दीक्षा 
के क्षेत्र में जो विकृतियाँ आ गई हे, उन से मुझे नफरत है।” 


स्पष्ट प्रवक्ता! 

मैं ने पण्डिवजी महाराज फो बहुत निकट से देखा है--उन के जीवन में जो 
सब से बडी विशेषता थी, वह यह थी- निर्मयता, निष्कपयता, सरत्या एवं स्पष्टता 
वे जीवन की अन्तिम संत तक सदा निमय और अभय रहे। डरना एवं झ्िसी 
के मय से सत्य को छिपा कर रखना या उस पर चापठ्सी की चाशनी लगा कर 
भक्तों से झूठी यश्ञ-ख्याति टंटना उन्हों ने सीखा ही नहीं था। 

मैंने स्वये देखा ओर अपने कार्नों से सुना है कि वें सत्य कहने में कमी 
नहीं हिचकते थे। घडे-भड़े भक्तों, पूर्जायतियों एवं घनिष्ट परिचित व्यक्तियों को 
भी समय आने पर खरी- खरी सुनाने मे नहीं चूकते ये। एक बार मझुघरा के, 
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स्थली प्रान्त के प्रसिद्ध क्षेत्र भीनायर में जाहिर प्रवचन के समय पूंजीपतियों के 
कलछुषित मानस एव वर्गभेद की स्वार्थी एवं सकुचित मनोदत्ति का उल्लेख करते 
हुए सचोट शब्दों में उन्हों ने कहा धा- “ आज पूजीपतियों का स्वार्थ इतना 
बढ गया है कि वे अपनी कारा मे बन्द हो गए है| वे केवल अपना ही सुख 
चाहते है, अपना ही हित चाहते हैं और अपना मान-सम्मान बढ़ाना एवं यश 
फैलाना चाहते हैँ। वे दूसरों के झोपडों को गिरा कर अपने महछ को बढ़ाना 
चाहते हैँ। दूधरों की रोजी- रोटी छीन कर अपनी तोंद बढ़ाने के लिए प्रयत्न- 
शील है। देश में वर्गभेद को जन्म देनेवाले ये स्वार्थी व्यक्ति ही है। में अमी 
समान और राष्ट्र की बात नहीं करता, घर की दीवारों मे भी वर्गमेद्‌ ५खता हूँ। 
घर मे ही नहीं, रसोई घर भें भी भल्ग-भलग तवे दिखाई देते हैं। में ने कई 
श्रीमन्तो के घरो में देखा है- सेठजी के लिए. विशेष प्रकार की रोटिएँ, एवं साग- 
भाजी बन रही है, सेठानी के लिए' दूसरे प्रकार की, बच्चों के लिए, उस का 
तीसरा रूप है, दो नौकरों के लिए. सब से मित्र रूप, सब से सामान्य सोजन- 
बाजरे की रोटियों सिक रही हैं | चूल्हे पर मी भेद की दीवारें खडी हैं। जब तक 
ये स्वार्थ बने रहेंगे, तव तक परिवार, समाज, राष्ट्र एवं विश्व मे एकरूपता भा 
नहीं सकती। और ये बाहरी कियाएँ मी जीवन में तेजस्विता छा नहीं सकती ) 
प्रति-दिन प्रवचन सुनने, सामायिक करने एवं अन्य धार्मिक क्रियाएँ करने के 
बाद भी आप अपने निहित खार्थी को त्याग नहीं सकते। अपने आप को 
परिवार, समाज एवं देश के कण-कण में फैला नहीं सकते, तो धर्म को कैसे 
पा रा ? धरम क्रियाओं में नहीं, उमता, समानता, प्रेम, स्नेह एज मैत्री भाव 
र्मे || 9) 

उनका प्रवचन भीमन्तों को अखरा। उन के घनिष्ठ स्नेही-साथी माने जाने- 
बाले भी उन के विचार सुन कर स्तव्घ रह गए। रात्रि के समय वातों ही बातों मे 
उन्हों ने कहा-“ आज तो आपने हमारे जीवन का पर्दाफाश कर दिया, हमें नगा 
करके जन-जन के सामने खढा कर दिया। आपको ऐसा नहीं करना चाहिए, इस 
प्रकार के प्रवचन नहीं देने चाहिए।। ” उन्हों ने दृठता एवं निर्मयता के स्वर में 
कहा-- में ने जो कुछ देखा वही कट्ठा | सत्य को छिपाना मैं नहीं जानता। 
स्वार्थ-पूर्ति करने का एवं शोषण का जो भयंकर रोग फैड गया है, उसे दूर करने 
के लिए कडवी दवा पिलानी ही होगी भऔोर भावश्ष्यकता पडन पर आपरेशन भी 
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करना होगा। याद रखिए, जो व्यक्ति दूसरों के अधिकारों को छीनता है, दूसरे 
के मुँह के कौर को छीनता है, वह चाहे कितनी ही सामायिकें, कितना ही तप-जप 
एवं कितना ही क्रिया-काण्ड क्‍यों न करे, वह पाप ही करता है | चोरी करनेवाला 
ही चोर नहीं है, पर पास के पंडौसी को भूख से कराहते देखकर मी जो आमोद- 
प्रमोढ में निमज्जित रहता है, वह भी समाज खख़े राष्ट्र का चोर है। ” 

में ने देखा है--वे सत्य कहने में कमी भी अपने-पराए का भेद नहीं करते पे 
और न इस वात से डरते थे कि यदि सेठजी नारान हो गए, वो काम्र कैसे 
चलेगा। यह उन के जीवन की विशेषता थी कि उन्‍्हों ने श्रीमन्‍्तों की कमी 
खुशामद नहीं की | इसी कारण बड़े-बड़े सेठ उन से दूर ही रहते थे | 


स्व॒तन्त्र-विचारक : 


पण्डितजी महाराज एक सच्चे साधक ये। साघुंता के पथ पर गतिशील थे 
और अन्तिम क्षण तक गतिशील रहे । पर उनकी साधुता का माप-दण्ड फेवल 
परपराओं से चला आ रहा मापक यन्त्र नहीं, अपना विश्युद्ध चिन्तन था। वे 
सावुता को बाह्य क्रिया-काण्डों के गज से नहीं, अन्तचेतना से नापते थे। एक 
बार पृज्य-गुरुदेव के सान्निध्य में हम १०-१२ सन्त बैठे थे। उस समय समाज 
में बढ़ते हुए शिथिलाचार की वात चछ पडी | पण्डिवजी महारान कुछ गमीर 
हो कर विनम्र मापा मे बोले- “ मेरी समझ में भाज तक यह नहीं भाया कि 
शिभथिल्यचार है क्या १ यदि मैले-कुचेले वस्र रखने में, हाय-पैर नहीं घोने मे 
एवं स्थानक्वासी समान के अन्य सम्रद्ाय के साधु-साध्विओं के साथ प्रेम और 
वात्सल्य का सम्बन्ध नहीं रखने में, सब से छू्छा करने में ही उत्कृष्ट आचार 
समझा जाता है, तो में इस परिमाषा से सहमत नहीं हूँ। फाले वच्ञ रखना 
एवं शरीर पर मैल की परत जमा रखना आदि को मैन तो घमम मानता हूँ 
और न खाघुवा। साधुवा क्रियाओं मे नहीं, क्रियाों के साथ जो विवेक है, 
उस में है। में नहीं कहता कि साधु अपना सारा समय शरीर को सबाने एव 
ञ्ंगार करने म ही लगा दे | परन्तु यह अवश्य कहता हूँ कि विवेकपूर्वक 
शरीर एवं वस््रों की स्वच्छता का अवश्य ख्याल रखे। जिस से न तो उन में 
जएँ भादि जीव-जन्तुओं की उच्तत्ति हो भार न दूसरों के मन में हमारे एवं हमारे 
धर्म के प्रति घुणा पेदा हो। ? 
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एक सन्त ने आवेश्व में भा कर कहा- “ जो हमारी परम्पराएँ चली भा रही 
हैं और नो सम्प्रदाय की कहमें हैं- सम्प्रदाय के नियम हैं, क्या वे साधुता के 
प्रतीक नहीं है ! क्या उन परम्पराओं के बनानेवालों में साधुता नहीं थी १ ? 


पण्डितजी महाराज ने शान्त खर में कहा-- “ मुनिजी आवेश में न बहकर 
ठण्डे दिमाग से विचार करे। में यह नहीं कहता कि उन में साधुता नहीं थी। 
पर मे यह कह सकता हूँ कि जो परपराएँ; उस युग में बनाई गई- हो सकता हैं, 
उस युग के अनुकूल रही हों, पर वर्तमान युग के अनुकूल नहीं है। आप यह 
क्यों मूल जाते हँ- हमारी सम्प्रदाय के पूर्वजों के पूर्वजों ने एवं स्थानकवासी 
समाज के आदि पुरुषों ने मी अपनी परपराएँ, स्थापित की थी, कुछ नियम 
बनाए ये। परन्तु हमारे पूर्वांचार्या ने उन में कुछ संशोधन एवं परिवर्तन किया । 
यदि युग के अनुकूल नियमों में संशोधन करना, परिमार्जन करना पाप है और 
साधुवा के विपरीत है, तो क्या आप यह कहने का साहस करेंगे कि पूर्वाचार्यों 
ने पाप किया, या उनके पृव॑जों म साधुता नहीं थी, इस लिए उन में परिवर्तन 
किया १ स्थानकवासी समाज के मूल पुरुषों- धमेंसिंहनी महाराज, घर्मदासजी 
महाराज, लवजी ऋषिजी एवं जीवराजजी महाराज, की समाचारी एवं परम्पराएँ 
एक-सी नहीं थी। देश, काल एवं प्रान्त की मिन्नता फे कारण समाचारी में 
कुछ भन्तर आ जाना असाघुता का परिवायक नही है। साधुता का माप-दण्ड 
समाचारी एवं क्रियाकाण्ड नहीं, कपायों का, मोह का क्षय और क्षयोपशम है। 
इस लिए हमे यह देखना चाहिए! कि हम राग-द्वेष को कितना कम कर पाए, 
घुणा, तिरस्कार, ईर्ष्या, क्रोष, छोम आदि विकारों फा कितना त्याग कर पाए 
हूं। ” पण्डितजी महाराज के विचार सुन कर वे शान्त्र हो गए और हम सब 
साथी अपने-अपने काये म लग गए.। 


इस प्रकार की विचार चर्चाएँ यथा प्रतंग चलछती ही रहती थी और नए 
एव पुराणे विचारों में कमी-कभी टकराव भी हो जाता था। और नए विचारों 
के कारण उन की आलोचनाएँ भी की गई। कभी-कभी आलेचनाओं का स्वर 
तीसा और कठ़ भी होता था। परन्तु वे उससे कभी घबराते नहीं थे और 
न मार्ग को छोड़ते थे। में ने उन्हें एक बार कहा--' लोगों ने आपको कितना 
गलत समझा है और आपके विचारों फो क्तिना तोडमरोड कर भालोचना करते हैं | ? 
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उन्होंने मधुर मुत्कान के साथ कह्ठा--“ इस मे चिन्ता करने जैसी कया बात है ! 
व्यक्ति के पास जैसी दृष्टि होगी, उसी रूप मे वह मुझे देखेगा। गोशाला वो 
भगवान महावीर शच्नु परिलक्षित होते थे। क्यों कि उस की दृष्टि मे झज्ुता थी, 
विद्वेप की मावना थी। अतः जिछकी आँखों पर जैसा चश्मा होगा, उसे वैसा 
ही दिखाई देगा और जिस के पास जो कुछ होगा, वही मुझे देगा। फिर में 
व्यर्थ मे परेशान क्यों बच्चे ! मैं अपने आप मे मस्त हूँ और अपने पथ पर 
चल रहा हूँ । ” उन का छुदय कितना सरल और कितना स्पष्ट था। 


उन के जीवन की यद्द विशेषता थी कि वे किसी का अपमान, निरादर एवं 
तिरस्कार नहीं करते | परन्तु किसी की “हाँ? मैं “ हो? मिलाना मी पसन्द नहीं करते 
थे। वे किसी को खुश करने के लिए सिद्धान्त एवं सत्य का खून करने को कमी 
प्रस्तुत नहीं होते | सोजत एवं मीनासर सम्मेलन के समय मरुघरा के विशिष्ट सन्त 
पण्डित श्री समथमलजी मद्दाराज सी पघारे थे। एक दिन राज्नि के समय बातचीत 
के प्रसंग म उन्हों ने पण्डितनी महाराज से कहा- यदि सद्धम मण्डन की 
द्वितीय आाव्ात्ति के समय आप उस में से उत्सगं-अपवाद, अव्यारम्म-महारम्म 
एवं कुछ ऐसे ही अन्य प्रसंगों को निकाछ दे, तो अपनी दो सम्प्रदायों में विचार 
एकता हो उकती है। ” पण्डितजी महाराज एक क्षण के लिए. मौन रहे, फिर 
बोले-- “ पूज्य-गुर्देव की अभनुपस्थिति में मेरा क्या अधिकार है कि मैं उनके 
विचारों को निकाल दूँ या बदल दूँ।?” उन्हों ने कद्दा- “ भाप उनके शिष्य हैं, 
इसलिए उन मे परिवर्तन कर सकते हैं) ?? 


तब उन्‍्हों ने कुछ खुलऊर कहना शुरू किया--“ पूज्य-गशुरुदेव उत्सर्थ की तरह 
अपवाद को मी मार्ग मानते थे। आगम मे अपवाढ-मार्ग का मी उलछेख मिलता 
है और उस के लिए. कही भी प्रायश्चित का विधान नहीं किया है। अतः नो 
अपवाढ का ध्रायश्चित लेने की परम्परा है, वह आगम विरुद्ध है। सद्धम-मण्डन 
के सम्बन्ध मे आप की पृज्य-गुरदेव से जब चर्चा हुई थी, तब मी पृज्य गुरुदेव ने 
यह स्पष्ट कहा था कि ' साघककी स्थिति फो देख कर भागम में साधु-साध्वी को 
अपवाट मार्ग पर चलने की मी भाशा दी गई है। अपवाद भी साधना का एक 
मार्ग है, उ8वा कोई प्रायश्चित्त नहीं आता | प्रायश्वित्त किसी भी किया का नहीं 
है, चाहे वह उत्सर्ग में की जा रही हो या अपवाद मभे। प्रायश्चित्त प्रमाद, 
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श्पँ 


कपाय, अविवेक एवं अयत्ना से नो क्रिया की जाती है, उस का है। यदि उत्पर्ग 
मार्ग की क्रिया करते समय मी साधक प्रमाद, कषाय एवं अशम-योग के वश 
हो कर भविवेक एवं अपता से क्रिया करता है, तो वह प्रायश्चित्त का 
अधिकारी है। ” इस से स्पष्ट होता है कि क्रिया पाप नहीं है, पाप है-प्रमाद, 
कपाय एवं मनोविकार | 


अस्पारम और महारम के सम्बन्ध में मी पृज्य-गुर्देव के विचार सदा- 
सर्वदा स्पष्ट रहे हैं। गहस्थ आरम्म का सर्वथा त्याय नहीं कर सकता, पर 
महारम्म का त्याग कर सकता है। जिस क्रिया से परिणामों में अधिक कडषता 
भाती है, वह महारम्म है। कृषि में मी आरम्म होता है और व्याज के घघे में 
भी। पुष्पों का हार पहनने मे भी आरम्म होता और मुक्ताभों का हार पहनने 
भी | परन्तु दोनों मे परिणाम एक से नहीं रहते। कृषि एवं पुष्पों के हार में 
एकेन्द्रिय की हिंसा होती है, परन्तु ब्याज के घन्पेमें मानव का शोषण किया जाता 
है, मनुष्य को पीडित एवं उत्पीडित भी किया जाता है। व्याज के घंघे से स्वार्थ 
साधने की दत्ति भी बनी रहती है और लोम-तृष्णा में अभिन्रद्धि होती रहती 
है। इसी प्रकार मोतियों की माला मे सीपों का वध होता है, हजारों- लाखो 
सीपों का संहार होता है, तब कहीं एक माला के सुक्ता कण मिलते हैं। और 
मुक्‍्ता के हार पर पुृथ्यों की माछा से अधिक आउक्ति वनी रहती है, उस के 
खोने पर आर्त-ध्यान में ढ्वव जाते हैं। इस लिए ब्याज के घन्चे और मुक्ता- 
ह्वार पहनने में महारम्म होता है। 


पूज्य गुरुदेव की प्रस्तुत मान्यताएँ भागम सम्मत हैं और उन्हों ने प्रमाणों 
के साथ आपको समझाया था। यह बात अभल्ग है कि बह सत्य- तथ्य भआापके 
दिमाग मे न उतर पाया हो या भाप का मस्तिष्क उसे भली-माँति समझ ही 
नहीं पाया हो। जो कुछ भी कारण रहा हो, पर सैद्धान्तिक विचारों को में कदापि 
नहीं निकाल सकता। सत्य को निकाल कर मैं किसी के विचारों के निकट पहुँचना 
कपमपि उचित नहीं समझता | अतः सद्धर्म-सन्डन में पृज्य- गुरुदेव के जो 
विचार हैं, उन की मूल भात्मा उसी रूप में रहेगी। ? 

पण्डितजी महाराज अपवाद को कुमार्य एवं पापमय नहीं मानते थे। पूना में 
सद्धम-मण्डन का सम्पादन करते समय उन्हों ने मुझे कहा था कि ग्रस्तुत अन्य 
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में अपवाद के सम्बन्ध में जितना लिखा है, उस से अधिक हम नहीं बढ़ा सक्ते। 
परन्तु इस कार्य को समाप्त करने के बाद मूल आगम, भाष्य, चूर्णि एवं दीकाओं 
के आधार पर उत्सग और अपवाद के सम्बन्ध में एक स्वतन्त्र पुस्तक लिखना। 
निशीथ माष्य मे उत्सगें और अपवाढ का जो वर्णन किया गया है, बह केवल 
साष्यकार की कत्पना नहीं है, उस के पीछे मूठ आगम-साहित्य का ठोस आधार 
है। इस लिए व्यक्तिगत विद्ेष के कारण कुछ तथाकथिव साम्प्रदायिक लछोगों- 
जिन की शान-चेतना कुण्ठित हो गई है, सोचने की शक्ति मोटी हो गई है-को 
निशीथ की वे-सिर-पैर की की गई भालोचना का भी सचोट उत्तर देना 
चाहिए.। में ने उत्सर्ग-अपवाद पर लिखने की “हा? तो कर दी, परन्तु दूसरे 
कार्य में व्यस्त रहने के कारण लिख नहीं सका। कलकत्ता से बम्बई वर्षावास 
के लिए जाते समय पूना में पुनःस्मति को जाग्व करते हुए कहा- बम्बई वर्षावास 
के बाद पूना मे कुछ दिन रह कर उत्सर्ग-अपवाठ पर अवश्य लिखना । परल्तु 
मैं ने तब यह कल्पना ही नहीं की थी कि वर्षावास में यह विराट व्यक्तित्व हम 
से अल्ग हो जाएगा। 


उत्सर्ग-अपवाद के सम्बन्ध में पण्डितजी मद्दाराज के विचार स्पष्ट ये | इस लिए 
सद्धमें-मण्डन मे वे विचार सुरक्षित रह सके। परन्तु ज्योतिर्घर आचार्य 
नवाहरलालजी महाराज की परंपरा के उत्तराषिकारी उत्सर्ग-अपवाद के सम्बन्ध 
में उठ सत्य को खुले रूप में खीकार करने में हिचकते हैं। पृज्य गुरंदेव की 
कुछ विचार-स्थापनाएँ ऐसी भी हैँ, जो उन्हें मान्य नहीं हैं। 

मैं ने अपनी अनुमव की आँखों से देखा है कि वे भागम, दर्शन, साहित्य एवं 
व्याकरण के प्रकाण्ड विद्वान, गंभीर विचारक, एवं स्पष्ट-प्रवक्‍्ता तो थे ही, पर 
साथ मे साम्मदायिक व्यामोह से मुक्त मी थे। अ्रमण-संघ के जन्म के पर्व 
सम्प्रदाय विशेष में रहते हुए भी, समी सम्प्रदाय के साधुरों से खुले हृदय से 
मिलते ये और उन्हें यथाशक्य सहयोग भी देते ये। किसी से घृणा करना, तया 
किसी का भनादर करना, यह उन के स्वमाव मे ही नहीं था। 


उन के जीवन मे सब से बडी विशेषता थी कि जो कुछ कद्ते या बरते 
निर्मयता के साथ कहते और करते। भीर अपने सम्पर्क में आानेवाले व्यक्ति 
को मी निर्मय बनने की कड्ा सीखाते | उन के जीवन का यह स्वर्णिम सूत्र या- 
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भय सब से मकर पाप है। मय से उत्पीडिद व्यक्ति न सत्य कह सकता है, न 
सत्य सोच सकता है, न सत्य स्वीकार कर सकता है, और न सत्य का पालन 
कर सकता है इस लिए साधना का सब प्रथम सोपान है- भय-मुक्ति 


भीनासर-सम्मेलन की परिसप्रा्ति के पद्थात्‌ में ने ' श्रमण जीवन का बदलता 
हुआ इतिद्दास ? शीर्षक से सम्मेलन के संस्मरण लिखे थे | और वे सन १९५६ 
के ( श्रमण ? के दो अंझों में प्रकाशित हुए। उस छेख में और कुछ नहीं था- 
छोटी-छोटी बातों के लिए. नए विचार के सन्तों को खरो-खोटी सुनाने वाले महान 
सन्‍्तों की कमजोरियों पर पडी हुईं परतों को जरा सा हटा दिया था। उस मे 
परिग्रह और घ्वनिवर्धक यन्त्र की थोडी-सी चर्चा थी। इस के प्रकाशित होते 
ही समाज में तूफान आ गया। साम्प्रदायिक व्यक्तियों को इस से भुकम्प-का 
झटका छगा | कुछ मतलब परस्त साधु आपस में सॉउ-गॉँठ करने लगे। पुज्य- 
गुरुदेव के कान मरने लगे और मुझे बहिष्कृत करने का घडयन्त्र सवा जाने लगा । 
कुचेरा वर्षावास के पश्चात्‌ जब मैं पण्डितनी महाराज के साथ पृज्य-गुरुदेव की 
सेवा में पहुँचा, तो उन्हों ने कद्दा कि जब तक तुम अपने लेख को गल्त मान 
कर प्रायद्िचिच नहीं लोगे तो तुम्हारे साथ किसी तरह फा व्यवहार नहीं रहेगा। 
पण्डितनी मद्दाराज मी साथ ये, परन्तु वहाँ तो योजना बद्ध तैयारी थी, भतः 
उन की वहाँ कौन सुनता। वे मेरी ओर देखेन लगे और जावने लगे कि में 
कितने गहरे पानी में हूँ। 


मेँ ने विनम्न शब्दों में स्पष्ट कहा “ प्रायश्रित्त लेने मे मुझे कोई संकोच नहीं 
है, परन्तु मैं जानना चाहता हूँ कि मेरा दोष क्‍या है ! मेरे लेख को और अमण 
संघ के विधान एवं भागमों की सामने रख कर आप पहले यह चवाएँ. कि उस 
में भूल कहाँ है। ” उन्हों ने कह्दा- “ मुझे बताना कुछ नहीं है, में ने जो निणेय 
किय उसे ज्यों का त्यों स्वीकार करना होगा। अमी प्रायश्चित्त लेना होगा और 
अविष्य में लेख नहीं लिखने की प्रतिशा करनी होगी |” से मी कुछ आवेश में भा 
गया और दृढ स्वर में घोला-“ ऐसा क्दापि समव नहीं है। मैं सिद्धान्त की हत्या 
वर के संघ में रहने की अपेक्षा अकेला रहना अच्छा समझता हूँ। मुझे जब 
तक मेरा दोष न चता देंगे, तत्र त्तक प्रायश्वित लेने का सवाल नहीं उठता। 
लेखन कार्य पर में तब तक कोई प्रतिबन्ध स्वीकार करने को तैयार नहीं हूँ, नव 
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तक अश्रमण-संघ में सव के लिए. एक-सा नियम नहीं वन जाता है। पूज्य-गुरु- 
देव के सामने मैं ने यह सुझाव मी रखा कि यदि आप अपने सन्तोष के लिए 
शुु-शिष्य के सम्बन्ध से प्रायश्रित्त देना चाहे, तो मुझे कोई आपत्ति नहीं होगी। 
मेरा लेख दो उपाध्यायों को सौंप दें या आचार्यश्री को सौंप दे, थे जो निर्णय 
दें उसे आप ओर मै स्वीकार कर ले। परन्तु दुख हैं कि मेरा एक मी सुझाव 
स्वीकार नहीं किया गया। वब भे माड्लिक सुन कर अपने पथ पर बढ़ गया। 
जयपुर के निकट उपाध्याय अमस्वन्द्रजी महाराज के दशन किए । उन के स्नेह से 
भनुप्ररित हो कर और श्रद्धेय उपाव्यायजी महाराज के आदेश को मान कर में 
जयपुर गया | समस्या के सुलझाने की भावना से पुनः अजमेर गुरुदेव की सेवा में 
गया, पर सफलता नहीं मिली | तब अजमेर से आगरा होते हुए अध्ययन के 
लिए विद्वानों की महानगरी वाराणसी जा पहुँचा। भकेला था, परन्तु दो 
महापुरुषों- भ्रद्धेय कविश्रीजी मह्दाराज और पण्डितजी महाराज- का पूरा-पूरा 
सहयोग था । पण्डितजी महाराज मेरे जीवन म शक्ति का संचार कराने के लिए 
स्फूर्तिदायक पत्र लिखते रहते थे ओर कहते रहते थे कि घबराने जेसी बात 
नहीं है। निर्मयता से अपने पथ पर बढते जाओं । मैं सदा तुम्हारे साथ हूँ।” 
ओर उन्हो ने मेरे अध्ययन काल में मुझे हर तरह से पूरा सहयोग दिया। जब 
भी कोई समस्या आई, आपने तुरन्त सुलझा दी | मेरे जीवन भें जो निर्मयता- 
'निडरता भाई है, उस का श्रेय पण्टितजी को है। 


सन्‌ ६४ में आप के आदेश से में पूना आप की सेवा में भा गया | आने ही 
सद्धमे-मण्डन का सम्पादन किया | उन के कुछ निवन्धों का मी सम्पादन किया 
ओऔर आप की सेवा म दो वर्षावास किए) फिर सन्‌ ६६ भ परम स्नेही साथी 
री विजय मु॒निजी महाराज ने कढकता पर्षावास के लिए जाते समय मेरी माँग 
की ओर पण्डितजी मद्दाराव के आदेश से में कलकत्ता गया और वहाँ वर्पावास 
में सद्धर्म-मण्डन के प्रकाशन का कार्य किया | 

कल्कता से चग्वई जाते समय सन्‌ ६७ में पूना में पुनः २४ दिन की सेवा का 
डाम मिला और वर्षावास के पश्चात्‌ पुनः पूना मे आप की सेवा करने की मावना 
ले कर बम्बई गए। व्यक्ति सोचता कुछ है और द्वोवा कुछ है । १ अक्तूबर की 
झाम को पूना से समाचार मिले कि आप की तवियत बहुत अस्वस्थ है आर रोग 
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फा निदान करने के लिए. हास्पियल मे दाखिल कर दिया है। श्री विजय मुनिजी 
महाराज और मेरे मन को वहुत आघात छगा, हमने पूना आने की अनुमति 
माँगी, परन्तु किसी को यह पता नहीं था कि इतनी जल्दी वे अपनी अन्तिम सास 
ले लेंगे, अतः हमें दो-तीन दिन प्रतीक्षा करने को कहा गया। आखिर मुझे ४ 
अक्तूबर की शाम को पूना आने का संदेश मिला । अब इतनी देर हो चुकी थी 
कि पहुँचना संभव नहीं छग रहा था, फिर भी ५ को प्रातः मैं चल और थाना 
पहुँचते ही हृदय विदारक संदेश मिला कि पण्डितजी महाराज का सथारा सिद्ध 
हो गया है। मेरे मन को इतना गहरा भाषात ढगा कि मेरी बुद्धि एवं मति 
कुटित हो गई, मेरे चारों ओर अंधेरा-सा छा गया | कितना बढा दुर्भाग्य था 
कि मन में जो अतिम दशेनों की अमिलाषा थी, वह मन की तहों मे ही अन्त- 
निहित रही | परन्तु अब सतोष एवं चैये रखने के अतिरिक्त और कुछ किया 
नहीं जा सकता था। 


अभी मन-मस्तिष्क मे संस्मरण बहुत उमरा रहे हैं, पर निवन्ध का कलेवर 
इतना बढ रहा है कि उन्हें कागज के चिथडों पर चित्रित करने का लोभ सवरण 
करना पड रहा है। भन्त मे इतना ही कहूँगा कि साधना के क्षेत्र मे ईमानदारी 
एवं प्रामाणिकता के साथ वे आगे बढ़ते रहे। उन की सरलता, सेवा सावना, 
स्पष्ठटता एवं निर्मयता के कारण उन की साधना का उज्ज्चल-समुज्ज्वल रूप समाज 
के सामने निखर कर भाया। उन की जीवन की रुबसे घडी विशेषतः यह थी- 
उन के मन मे, वचन में, और क्मे में एकरूपता थी। आाज वे शरीर से मेरे 
साथ नहीं है, परन्तु विचारों से वे मेरे जीवन के कण कण मे समा चुके हैँ और 
सदा मेरे साथ रहेंगे। बस, काव्य की भाषा में इतना ही कहूँगा-- 


४ है निर्सयता फे परम उपासक ! 
हो शत शत वन्दन्त-असिवन्दन । ?? 


“झुनि समदर्शी प्रभाकर 


घ्यक्ष्तित्थ, फृतित्व, जीवन २७ 


०, सोजन्य-मूर्ति, प्रेम की प्रतिमा 


भाज से ल्गमग ३५ वर्ष पहले सरलता, समता, सौजन्यता एवं स्नेह की 
सरस, शीतल सरिता में सदैव स्नान करनेवाले पण्डित भ्रीमलणजी मद्दाराज का 
मदझघरा के प्रमुख क्षेत्र व्यावर एवं अजमेर में मिल्न-सुमिल्न का सुभवसर प्राप्त 
हुआ | उस समय वे अपने अध्ययन में संल्म ये, ज्ञान-ज्योति को जलाने में 
व्यस्त थे। और अध्ययन के साथ अपने पूज्य-गुरुदेव, विश्व विभूति, ज्योतिर्घर 
भाचार्य श्री जवाहरलालजी महाराज की सेवा-मक्ति में भी लगे रहते थे। उन 
के जीवन का कण कण अपने पृज्य-गुरुठेव के प्रति सेबा, भद्धा एवं कर्तव्य- 
निष्ठा की मावना से परिपूर्ण था। वे अपने गुरु के विष्वसनीय एवं परम प्रिय 
शिष्य थे) 


राजस्थान के पश्चात महाराष्ट्र के प्रमुख शहर पूना में पण्डितजी मद्दाराज से 
पुनः मिलने का प्रदंग आया| यह मघुर मिलन अविस्मरणीय एवं भद्दितीय 
था | इस समय केवल दो शरीर ही नही, दृदय से दृदय मिल गया । दोनों ने 
एक दूसरे को समझा, परखा और दिल खोल कर एक-दूसरे के सामने अपने-अपने 
मनोमावो को रखने का प्रयत्न किया। विचारों का आदान-प्रदान हुआ । इन 
अषाएस दिनों के सहवास में आन्तरिक स्नेह बढ़ा, आत्मीयता वी 


भावना जाएत हुई और मरुघरा में हुआ परिचय घनिष्ट मित्रता में परिणत 
हो गया | 


इन १९-२० वर्षों कै समय में भात्मीयवा में द्वितीया के चन््र की तरह प्रति- 
दिन अभिवृद्धि होती रही । परत्पर व्यक्तिगत, सामाजिक एवं अन्य विषयों पर 
विचारों को समझने- समझाने एवं कभी समस्याझों को सुलझाने के लिए पत्र- 
व्यदद्दार मी चलता रहा । 

सन्‌ १९४९ मे मम्बई में बहुत लम्पे समय तक आप का सुखद सहवास रहा 
ओऔर मुझे ज्ञान के उस महासागर मे गोता लाने एवं उस में से संस्कारों, 
विचारों एवं सदमभावनाओं के अनमोल मुक्ता-वण निकालने का सुभवसर 
मिला । 


श्ट पं. मुनि श्री श्रीमठजी महाराज 


सेवा की मूर्ति 


संसार में सभी गुण एक साथ देखने को नहीं मिलते। कुछ व्यक्ति विद्वान 
होते हैं, पर उन के पास बक्‍तृत्व-कला एवं लेखन-कला का अभाव देखा जाता है | 
कुछ चिन्तनगील विचारक होते हैं, पर अपने विचारों को अभिव्यक्त करने की 
कहा में प्रवीण नहीं होते । परन्तु, पण्डितजी महाराज प्रकाण्ड विद्वान थे, अद्भुत 
प्रवक्ता थे, दश्शन-झासत्र के भद्दितीय अभ्यासी थे, गहन विचारक थे और 
सिद्धदस्त लेखक थे । उन के जीवन मे एक-दो ही नहीं, अनेक योग्यताएँ: 
साकार रुप ले चुकी थीं। यदि थोडे मे कहूँ, तो वे सर्व-पतिभा सपन्न थे । इतने 
उच्च एवं प्रतिमा-सपत्न सन्त होने पर भी स्वमाव से विनम्र, सरल, मिलनसार 
और निरमिमानी थे। आप के जीवन की सव से घडी विशेषता यह थी-- 
आप संयम, सेवा, श्रम और निराडम्बर के परम उपासक थे। 


मै ने स्वयं देखा है--संयम यात्रा में साथ विचरनेवाले वयोवृद्ध, परन्तु 
दीक्षा में अपने से छोटे सन्त की सेवा करने में उन्हें कभी सकोच नहीं होता था। 
चे हार्दिक उलास से उन के वल्ल-प्रक्षालन आदि फार्य करते। इस लिए: मैं उन्हें 
पण्डितजी महाराज के नाम से सवोधित करने की अपेक्षा, उन के अलौकिक सेवा- 
घम को देख फर उन्हें नन्दिषेण के नाम से सवोधित करना उचित समझता हूँ। 
सचमुच, उन की जीवन-वाटिका में अनेक रग-विरंगे सदूगुण सुमनों का एक साथ 
विकास हुआ था, उस मे सेवा-बचि का सुमन विशेष रूप से विकसित हुआ था । 
इन सद्गुण रूपी सुमनों की मधुर सौरम से सम्पूर्ण समाज एवं सब सौरमान्वित 
हुआ। 


अपने जीवन के अन्तिम वर्षों में आप लगमंग १० वर्ष तक पूना एवं पूना के 
आसपास के क्षेत्रों मं विचरते रहे) मह्ासती श्री सूरजकुँवरजी मद्दारान, जो 
भाष की जन्मदात्री माता थी- के अस्वस्थता के कारण पूना में स्थानापन्न थी, 
उन की भाष ने अनन्य सेवा की। वाद्य एवं भात्मिक दोनों तरह की सेवा आप 
ने मिथ उत्साह एवं लगन से की, उसे देख कर भी शकराचार्य की स्मृति हृदय 


पटक पर उमर आती है। मातृ-भक्ति का यह अपू्व और अनूठा आदर्श आप 
ने समाज के समक्ष रखा । 


व्यक्तित्व, रतित्व, जीवन र्‌९्‌ 


जीवन में प्रतिज्ञाएँ : 

पण्डिवजी महाराज ने अपने जीवन में तीन प्रतिशाएँ स्वीकृत की थी, जो 
आज के साधु-साध्वियों एवं भविष्य के अ्रमण-श्रमणी वर्ग के लिए मननीय, 
चिन्चनीय, भाचरणीय एबं आदरणीय हैं-- 


१. जीवन भे- आचार्य, उपाध्याय, प्रवर्तक, मेत्री आदि किसी भी प्रतिष्ठित 
पढ़ को स्वीकार न करके सेवा-साधना में सल्म रहना, यह उन का सर्वोत्कृष्ट ध्येय 
था। किसी सी पद पर न होते हुए भी भाप ने सादडी, सोजत एवं भीनाएर 
सम्मेलनो में श्रमण-सघ की अनेक उल्झी हुई गुथियों को सुलझाने में महत्त्वपूर्ण 
कार्य किया। उस से प्रमावित हो कर भीनासर सम्मेलन में आप को मंत्री पद भी 
दिया गया, परन्तु भाप ने उसे सहज माव से अस्वीकार कर दिया। 


२, अपनी नेश्राय मे शिष्य नहीं बनाना । आप के पास अनेक सुसंस्कारित 
एवं योग्य व्यक्ति दीक्षा लेने आए, परन्तु आप ने स्पष्ट शब्दों में इन्कार कर 
दिया। आप संघ रूपी सरोवर मे सदा कमल की भाँति निर्टिस रहे। 


३. कोई भी संस्था स्थापित नहीं करना । उन का यह विचार था-संस्था 
स्थापित करना अप नी साधना की केत्र खोब्ना है और भपरिश्रह् की प्रतिज्ञा 
को भंग कर के वीवराग आश्ञा का उल्लघन करना है। 
उदार हृदय : 

आप पूना मे नाना पेठ के छोटे स्थानक में विराजते थे। उस समय किसी 
मी स्थानकवासी सम्प्रदाय के श्रमणो का शुमागमन होता, तो भाप उन का 
हार्दिक स्वागत करते, अप ने पास ठह्दराते और भादह्ार-पानी, वस्न-पात्र आदि 
अनेक प्रकार से अन्तर्मन से उन की सेवा करते। यदि कोई वीमार सन्त हआा, 


तो भाप तन-मन से उस की सेवा करते और स्वय डॉक्टर के यहाँ जाकर 
उन का पूर्ण रूपेण प्रबन्ध करते थे | 


उन के जीवन में एक अल्येफिक शक्ति एवं प्रतिमा थी। प्रत्येक साथु को 
निमाने की क्षमवा थी। भनुवृल् और प्रतिकूल सभी विचार के साधुों को पचाने 
की योग्यवा थी। 


३० पं. मुनि श्री भमछजी महाराज 


आप ने अपने नाम का व्यामोह त्याग कर ज्योति्र जवाहिराचार्य के साहित्य 
को जन-जन तक पहुँचाया। सद्धमें मण्डन जैसे गहन-ग्ीर चर्चा अन्थ का 
सम्पादन किया और स्वये ने मौलिक साहित्य एवं काव्य अन्थों की स्वना की। 
इस प्रकार आप एक उच्च साहित्यकार थे। 


भाप साहित्यकार ही नहीं, स्पष्टकक्ता भी थे। आप को श्रीमन्तों की खुशामढ 
करना जरा भी पसन्द नहीं था। वास्तव से भाष का जीवन अपने लिए नहीं, समाज 
के लिए. था| आज वे स्थूल देह से हमारे मध्य में नही रहे, फिर भी विचारों के 
रूप में जन-जन के मन-मन में समाए हुए हैं और रहेंगे। आप के सद्गुण जन- 
जन के जीवन-आकाश में सदा-सर्वदा सितारों की तरह चमकते-दमकते रहेंगे। 


आप के जीवन की सब से महान विशेषता यह थी -आप कान्ति दूत के साथ 
साथ शान्ति दूत भी थे। 


--प्रवतेक भ्री विनय ऋषिजी 


७५, सच्चे सुहद पण्डित श्रीमलजी महाराज 


अपनी माता के साथ बचपन में ही दीक्षा पथ के पथिक पण्डित सुनी भ्ीमलजी 
महाराज अपने गुरुवर सद्गत पृज्य भरी जवाहरलाल्जी महाराज के प्रिय शिष्य 
थे। इसी कारण उन के शुरुदेव उन्हे “ शिरू ? इस दुलार भरे नाम से पुकारा 
करते ये। जीवनकाल में यह गुरु-शिष्य की जोडी विस्ले ही खण्डित हुई हो। 
किन्तु पृप्यभ्री के स्वरगंवास के अनन्तर यह दुलारा शिष्य अपने दो एक गुरु- 
प्रत्धुओं के साथ रहा। और ये पूना विराजित अपनी दीक्षित माता की निक्‍्टस्थ 
रूप में परोक्ष सेवा करते रहे | इस तरह उनके जन्म, दीक्षा एवं अवसान इन 
तीनों का महालाम महाराष्ट्र को प्रात हुआ। दीक्षा लेने के बाढ़ प्रत्यक्ष गुर सेवा 
ओर समीपस्य परोक्ष मातृसेवा का लाम उन के अपने भाग्य में आाया। 


मेरा उन का प्रथम परिचय आज से ३४-३० वर्ष पहले, जब में अपने 


व्यस्तित्व, कृतित्व, जीवन झ्र्‌ 


सद्गत गुरुदेव नानचन्रजी महाराज के साथ ऐतिहासिक स्थानकवासी साधु सम्मेलन 
में लिंवडी सप्रदाय के साधु-सच्वियों का प्रतिनिधि बन कर गया था, तव अजमेर 
में हुआ। खूब चुरत भाकृति वाले उस कोमल्दर्शी बाछ मुनि में जो त्याग, तप, 
सामर्थ्य, विद्वत्ता, उदारता, सेवा भाव भादि शुण दिखाए दिए, वे भागे चल 
कर क्रम-क्रम से बढते गए। तब से मैं उन्हें देख रहा हूँ | उस समय मेरी उम्र 
२९ सालकी थी। और पंडितजी की १८ एक वर्ष की रही होगी। में २४-२५ 
साल का था, तब दीक्षित हुआ। ओर उन्‍्हों नं ११ साल की उम्र में दीक्षा छी 
थी। मुझ्न से उम्र में छोटे होते हुए भी दीक्षा पर्याय में वे मुझसे ज्येए्ठ होने 
के कारण उन के प्रति मेरा भाकर्षण उसी समय से प्रारम्म हो गया। 


उस साधु सम्मेलन में उपाध्याय श्री आत्मारामजी महाराज, जो बाद में स्थानक 
वासी जैन अ्रमण-सव के सर्वोच्च आचार्य पद पर विराजित हुए, के साथ में 
रह कर मै साधु सम्मेलन की कार्यवाही की टिप्पणं लेवा था। और वे अपने 
गुरुदेव की आजा से अपनी नोटबुक में लिख लेते । इस पर से यह विदित होगा 
कि उन के शुरुदेव- जो स्थानक्वासी समाज के प्रमुख एवं राष्ट्रीय साधु थे, की 
सम्मेछन के लिए कितनी अमिरुचि थी। उसी तरह उन के शुरुदेव की एस मुनि 
से कितनी मारी अपेक्षाय थी, यह भी जाना जा सकता है। उस के वाद तो 
हम विद्युड्ठ गए, सो विद्युडे ही। किन्तु मेरे एक वर्ष के समीन एकान्तवास 
के बाद किए हुये निवेदन, वन एवं वर्तन को ले कर स्थानकवासी साधु-समाज ने 
मुझे अल्ग कर दिया। सत्य तो यह है कि लिंवडी स्थानकवासी सघने प्रस्ताव 
रूप से मुझे अहछृग किया था | परन्तु मालनलकाठा प्रयोग काबीज उसी कारण 
चोया गया और वह बहिष्कार व्यापक समाज की दृष्टि से इष्टापत्ति बन गया। 
भाज तो समूचे स्थानकबासी समाज का प्रेम उमस्ता हुआ मुझे भनुमव हो रहा 
>;। किन्तु उस समय, कैसा था १ 


सौराष्ट्र से वापिस छोटते हुए उन के गुरुदेव ने सवद १९९५ का चातुर्मास 
अहमदाबाद मे किया | उसी अर्स में मेरा वर्षावास भाल्नलकाठा प्रदेश के 
माणकोत में हुआ । मेरे ख. गुरुदेव का चातुर्मास मी भहमदाबाद मे ही था। 
मैं वाघजी परें मे था) वहाँ मुझे खबर मिली- “ मुनिश्री ओमडजी महाराज 
जुम्हें विसल॒पुर में चहुत याद कर रहे हैं ।? शाम को में विसलपुर गया। मेरा 
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मुकाम इतने नजदिक के स्थान में था कि मैं उन्हें रात्रि में मिल सकूँ। उस 
समय हमारी मित्रता अधिक घनिष्ट हो गई । - 


उस के बाद वर्ष वीतते गए | इस प्रसंग के बाद १८-१९ साल बीत गए। 
मेरे आद्रोडा चातुर्मास के बाद बंबई का द्विमाषी राज्य इूटने की शंका से 
तथा माल्नलक्कौंठा प्रयोग की प्रद्त्तिओं के प्रचारकार्यार्थ में महाराष्ट्र में पूना 
गया। ' मै आभा रहा हूँ” यह खबर पाते ही मुझे लेने के लिए कुछ गाँव चल 
कर वे मेरे स्वागत के लिए पघारे | में उन के साथ पूना में रहा और पूना के 
आभासपास में जहाँ कहीं भी गया, वहाँ वे मेरे साथ विचरे ) साथ ही में एक 
ही पाटे पर बैठ कर प्रवचन कखाते और करते | दुपहर की चर्चाएँ वे जिजासा- 
पूर्वक सुनते । वे तो “ श्रमण-सघ ? के दायरे में और मैं उन सच से चहिष्कृत, 
फिर भी उन्हों ले मेरा इतना आदर किया। और श्रमण-संघ के तत्कालीन 
उपाचारय और उन के पूज्य हुकमीचदजी महाराज की सम्प्रदाय के सर्वोच्च 
प्रमुख एवं उन के ज्येष्ट गुरुवन्धु पूज्य गणेशीलालजी महाराज-जो हमारे साथी 
नेमिमुनि के गुरु हैं, को अपने इस व्यवहार एवं बर्ताव से विल्कुछ भनमिश 
नहीं रखा | उस के बाद में और एक बार पूना गया | उस समय में शहर में 
नहीं गया। पूना से बाहर सराय में ठहरा था) वहाँ भी वे पहुँच गए.। और 
साथ भे ही रहे | एन समी बातों के कारण मेरे मन मे उन के प्रति एक रुच्चे 
सुहृद सुनिदर की हेसियत से असिट छाप पड गई] उस के बाद हम प्रत्यक्ष 
में नहीं मिल पाए, फिर मी हमारा पत्र-व्यवहार उन के देहान्त तक जारी रह्दा। 
नेमिमुनि के मेरे साथ चातुर्मास करने के वाद तो वह स्नेह सम्बन्ध दिन-ब-दिन 
बढ़ता ही गया । ! 


उन की विद्वत्ता एवं पाण्डित्य उथडा नहीं था।उन के विचार प्राचीन 
और भअर्वाचीन- दोनों जैन पीठियों को- जोढने वाले ८ सेतु ? के समान ये। 
वे साहित्याभ्यासी थे। इतना ही नहीं, वे साहित्य लेखक भी थे। यदि मैं भूल्ता 
न होऊं तो, उन के संस्कत-प्राकृतादि अध्ययन एवं हिंदी साहित्य रस से 
आकर्षित हो कर विदुपी साध्वी उज्ज्वल्कुमारीजी भी उन के पास रह कर उसी 
प्रकार के पल्स्पर्शी अध्ययन के लिए, कुछ समय रहना चाहत्ती थी। 

फिस्तु मेरा मानना है कि सब से आकर्पक उन की उदारता एवं सेवा थी। 


व्यक्तित्व, कृतित्व, जीवन ३ ३३ 


जहाँ गुण दिखाई दिए, वहों वे दौडे हुए जाते।वे दिल के मी वैसे ही 
निष्कपट- निंखालस थे | विचार प्रस्तुत करने की उन की शैली भी घीर, गंभीर 
एवं मोहक थी | इन सभी कारणों को ले कर में एक रच्चे सुददद के नाते 
उनका आदर करता हूँ, भौर उन की भात्मा के प्रति हार्दिक पज्य भावना के 
साथ अपनी नम्र श्रद्धाजलि अर्पित करता हूँ | वाल वय में दीक्षा प्राप्त साधु 
इतने तेजस्वी बने, यह घटना सामान्य नहीं है। उन की भौर भाकर्षित विज्ञाल 
बरग को जहाँ तक मैं जानता हूँ, उस में से बहुत से छोग उनके साबरिच्य में 
भाकर नास्तिक से भास्तिक बन गए! | उन सव को पण्टितजी के चले जाने से 
बडी भारी हार्दिक वेदना हो रही है। फिर भी “ जन्म लेने वाले के लिए मृत्यु 
होती ही है ” वहाँ हम निरुपाय हैँ | उन की आाव्मा जहाँ भी हो, शान्ति प्राप्त 
करे | उन के भनुयायी एवं प्रेमी जनों को मनःशान्ति प्राप्त हो | उन के चले 
जाने से सिर्फ स्थानकवासी जैन समाज की ही नहीं, बल्कि मारत के एक सन्त 
समाज के सेवक की क्षति हुई है, यही कहना पडेगा | 


मुनि सनन्‍्तवाल 


६. स्मृतियाँ उभरती रहेंगी 


पण्टित प्रवर, स्नेह सोजन्यमूर्ति श्री श्रीमलजी से मेरी प्रथम मुलाकात 
ब्यावर मे सन्‌ १९३३ मे हुई थी। उस समय व्यावर सम्प्रदायवाद का पूरा 
गद था। एक ओर स्थानक, दूसरी ओर कुन्दन भवन, तीसरी ओर नया बाजार । 
सभी स्थानों पर सन्त ! पर सम्प्रदायवाद के रगीन चच्से लगाए हुए। एक 
दूसरे सन्त से मिलने में और वार्ताढ्यप करने मे अपमान का अनुमव करते। 
यदि काचित इघर-उघर आते-जाते मिल मी गए तो मेँह फेर कर निकल 
जातें। मै उठ समय युवक था, नया खून था, मे सोचता, यह वया है १ रहर्थों 
से वार्तालाप करने में सकोच नहीं, सन्तों से वार्वाल्मयप करने में सकीच क्‍यों ! 
एक सन्त दूसरे सन्त को देख कर भानन्दविभोर होना चाहिए, पर नाराज क्यों 
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हो रहे हैं ? अमण भगवान्‌ महावीर के वंशर्जों की, एक ही परपरा के सन्‍्तों 
की यह चित्र-विविन्त स्थिति देख कर मन में बडा दर्द होता । 


उस समय में “ सिद्धान्त कौमुदी ' पढ़ रह्या था, काव्य और न्याय के ग्रन्थों 
का भी अध्ययन चल रहा था | सुना, नए वाजार के स्थानक्‌ में स्थित श्री 
श्रीमलजी महाराज भी पण्डित अभ्विकादचजी से सिद्धान्त कौमुदी पढ़ रहे 
हैं। उन से मिलने की जिज्ञासा तीत्र हुई। पर शहर में मिलना संमत्र नही था। 
प्रातः वे जिघर शौच के लिए. जाते थे, उधर हम मी गए। जगल का वह 
एकान्द शान्त स्थान | सम्प्रदायवाद से उन्मुक्त वातावरण | दिल खोलकर संस्कृत 
भाषा में वार्तालाप हुआ, अनेक प्रश्नों पर विचार चर्चा हुई। भय का भूत 
मगा और हम एक-दूसरे के पक्के मित्र हो गये | जहाँ तक हम वहीँ रहे, वहाँ 
तक प्रतिदिन प्रातः ओर सध्या को जंगल में मिलते रहे। शत-शाखती के रूप मे 
हमारा स्नेह प्रतिपल-प्रतिक्षण बढदा ही रहा | 


अजमेर बृहृद साधु-सम्मेलन के संगलमय अवसर पर जैन जगत के ज्योतिर्धर 
भाचाये श्रीजवाहिरलालजी महाराज के साथ वे सी वहाँ आए थे | उस समय 
भी अत्यन्त स्नेह के साथ मिलते-जुल्ते रहे । 


उसके पश्चात्‌ सं. २००३ में इन्दौर में मिलना हुआ | बडे ही स्नेह के 
साथ मिले। स्थानकबासी जैन समाज की एकता के सम्बन्ध में गंभीसा से 
विचार विनिमय हुआ | 


उस के घाद पुन. सादडी सन्त सम्मेलन के अवसर पर मिलने का अवसर 
मिला | उस समय हम और उपाध्याय कविरत्वन अमर्वच्रजी मं, एक ही कमरे 
में ठहरे हुए थे। हम दोनों ही उन के पक्के स्नेही थे, अचः भधिक समय उनका 
वहीं पर व्यतीत होता था। मैने उस समय देखा- उन के मन के एक कोने मे 
क्रान्ति पी भाग जल रही हैँ। वे क्रान्ति का शंखनाद फुकना चाहते है । 
सम्प्रदायवाद को समाप्त कर भ्रमण-धघ का निर्माण करना चाहते हैं और ऐसा 
निर्माण, जिसे दुनिया देख कर दंग रह जाए। उन्हों ने उस समय अपने 
आाचाय॑े श्री गणेशीछाल्जी को समझाने म और श्रमग संघ के निर्माण करने 
मे जो प्रयत्व किया, वह विस्मृत नहीं किया ना सकता | वे जब तक उपाचार्य 
व्यक्तित्व, कृतित्व, जीवन इ्ण्‌ 
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श्री गणेशीछाल जी महाराज के सन्निकट रहे और उन के कार्यक्रम को समालते 
रहे वहाँ तक अ्रमण-संब उन्नति करता रहा । प्रत्येक समस्या को सुल्झाता रहा। 
पर जब वे अपनी माताजी महाराज को दरशन देने के लिए, उपाचार्य श्री को 
छोड कर महाराष्ट्र में भाए, तब से श्रमण-संघ समस्याओं में उल्झता रहा। में 
अपने अनुसव के आधार पर कह सकता हूँ कि यदि वे उपाचार्य श्री के सन्रिकट 
ही रहते, तो उपाचार्य श्री कदापि श्रमण-संघ नहीं छोडते । पर ऐसा हो 
न सका | 


कर काल ने उन को हमारे से छीन लिया है, पर उनकी मधुर स्घ्ृति और 
उन के सदगुण भूलाने पर भी भुलाए. नहीं जा सकते | उनकी वे मधुर स्मृतियोँ 
सदा उमरती रहेंगी। 


श्री पुष्कर मुनि 


७, प्रथम ओर अन्तिम दर्शन 


विक्रम सम्बत्‌ २०१३ मे राजस्थान के सुप्रसिद्ध नगर भीभासर मे श्रीवर्धमान 
स्थानक्वासी जैन श्रमण-सघ का वृहत्‌ सम्मेलन हुआ था। जनधर्म-दिवाकर, 
जैनागमरत्नाकर, आचार्य-सम्राट गुरुदेव पूज्य श्री आत्मारामजी मद्दाराज का 
भादेश पा कर तपस्विवर श्री लामचन्दजी महाराज के साथ मे मीनासर 
उम्मेढन में भाग छेने के लिए बीकानेर गया था। उदारचेता, सन्तहृद्॒य, 
पण्टिव-प्रवर श्री शेयमच्जी महाराज के दर्शन करने का सर्व प्रथम अवसर वर्हीं 
प्राप्त हआ था। आर मेरे मन में यह कल्यना ही नहीं थी कि दर्शनों का यह 
प्रथम अवसर ही अन्तिम अवसर होगा। मे उन से अभपरिचित था और वें 
मुझ से, किन्तु यह प्रथम मिलन इतना आकर्षक, मोहक, मधुर एवं सम्मरणीय 
रहा कि आज तक उन की स्मृति हुटय-पट्ल से नहीं उतरी। पण्डित श्री का 
हेसटस चेहरा, मिल्नसार स्वभाव, उठारता, विद्तत्ता तथा गम्मीप्ता से परिपूर्ण 
व्यक्तिच बरबस व्यक्ति को अपनी ओर काकर्पित कर लेता था । इन के अलाप, 
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संछाप, भाचार, विचार में ऐसी चुम्बक-जैसी आाकषक शक्ति थी कि कुछ 
कहते नहीं बनता । 


वीक़ानेर में मेरे पाँव में चोट लगी थी, माठ फट गया था। उस समय मुझे 
श्रद्धेय पण्डित॒जी मद्दाराज को निकट से देखने का अवसर मिला। मुझ से दीक्षा 
में बडे होने पर भी उन्हों ने स्वये अपने हाथों से मेरे पॉव पर पट्टी बाघी, 
उपचार किया, और मेरे अशान्त एवं परिपीडित मानस को शान्ति प्रदान की । 
वीकानेर से हम सब इकट्ठे ही भीनासर गए] वहाँ सम्मेलन के कारण हमें 
ल्गभग १५ दिन ठहरना पढा और बैठकों मे विचारों के आदान-प्रदान करने 
का अवसर प्राप्त हुआ। इतने काल में श्रद्चेय पण्डित श्रीजी महाराज के जीवन 
से सम्बन्धित जिन बातों ने विशेष रूप से सेरे मन को आकर्षित किया, वे कमी 
मुझे विस्मृत नहीं हो पाती। वे बातें चार है- १. निरमिमानता, २. पाण्डित्य, 
३. उदारता, और ४, संपैक्य की भावना | 


निरमसिमानता : 


अद्धेय पण्टित श्री क्यमलजी महाराज के जीवन-शास्त्र का अध्ययन परने से 
यह निःसंकोव कहा जा सकता है कि उन में अमिम्रान की गन्‍्ध सी नहीं थी । 
ये एक असाधारण सन्त थे। इन का व्यक्तित्व महान्‌ था । ये पूज्य श्री गणेशी- 
लाल्जी महाराज के प्रमुख रन्तों में से एक थे, अपनी सर्व-जन-प्रियता के कारण 
सम्मेलन का अधिक कार्यमार एइन्हों ने संभाल रखा था। भषिक्रतर सन्तों के ये 
रर्वाघिक विश्वल्त एवं निकय्वर्ती मुनिवर थे। इनके व्यक्तित्व का क्‍या साधु, 
क्या साध्वी, क्या आवक, और क्या श्राविका सभी हुदय से सम्मान करते थे। 
यह सब कुछ होने पर भी इन में मेने अस्मितामाव नहीं देखा। छोटे से ओटे 
सन्त के साथ भी इनके बडे मधुर एव सरस सम्बन्ध चलते थे। एन्हों ने कमी 
किसी फो उपेक्षा या तिरस्कार की दृष्टि से निद्वारा हो ऐसा में ने नहीं देखा । यदि: 
संक्षेप मे कहूँ, तो अभिमान शैतान को इन्हों ने अपने जीवन का स्पर्श तक 
नहीं करने दिया । 


पाण्डिय : हु 
अद्धेय पण्ठित श्री जी महाराज का दूसरा शुण था- पाण्टित्य। सामामिक 


व्यस्तित्व, रृत्तित्व, जीवन ३७ 


क्षेत्र मे जहँ ये सर्वजनप्रिय एवं प्रतिष्ठित व्यक्तित्व के स्वामी थे, बहोँ इन दो 
विद्या मगवती की दयादृष्टि का भी पूर्ण सौभाग्य प्राप्त था । सस्कृत, प्राइत;हिंदी, 
गुजराती, मराठी आभादि अनेकविघ भाषाओं के ये सुलझे हुए विद्वान थे। 
जेनागमों म मी इन की अच्छी खासी गति थी । जैन तथा जैनेतर ग्रन्थों वा 
रदा स्वाच्याय करते रहते यथे। प्रत्येक विषय पर निःसकोच होकर प्रवचन, 
वार्ताछाप करने के अतिरिक्त बहुत सुन्दर लेख लिख सकते थे। किसी दार्शनिक 
विषय पर बात करते समय कभी सकुचाते नहीं थे) शा््रों के सब उद्धरण 
देकर जिनासु की जिज्ञासा शान्त कर दिया करते थे। 


डदारता : 


मुझे राजस्थान प्रान्त मे पहली वार जाने का अदसर मिला था। बीकानेर . 
मेरे लिए बिल्कुल नया क्षेत्र था, मान्यवर पूज्य श्री गणेशीछाल्जी महाराज, 
प्रसिद्ध वक्ता श्रद्ेय श्री सौमाग्यमल्जी महाराज, श्रद्धेय उपाध्याय भरी प्यास्वल् 
जी मद्दाराज, पूप्य श्री हरतीमटजी महाराज, पृज्यश्नी समर्थमरूजी महाराज, युवक 
हुटय मरुधर केसरी श्री मिश्रीमलजी महाराज, आदि मुनिवरों के दर्शन भी 

पहली बार किए थे | मन में सकोच था, पता नहीं, यहाँ की कैसी परिस्थिति 
है ! कोन किस स्वमाव का है ? किस के साथ नैसा व्यवहार रखना है १ आादि 
सभी बातों का मन पर वोझ था । किन्तु, परमस्नेही श्रद्धेय पण्टित श्री अयपलजी 
महाराज, बडा भाई जैसे छोटे माई को समझाता है, इसी पद्गति से मेरा मार्ग- 
इजचन करते रहें। परान्तीय रीतिरिवाजों तथा बोढ-चाल से भवगत कराने रहे | 
इस विराद हृदय सन्त मे सेकीर्णता, तगदिली, परत्व-अपरत्व की भावना का 
नामोनिशान मी नहीं था। * टदारता, सहृदयता की ये साक्षात्‌ प्रतिमूर्ति थे 
राजस्थान का वृतन तथा अपरिचित क्षेत्र होने पर भी मुझे पंजाब मठ गया था। 
मैं पण्टिदजी महाराज के साथ ऐसे हिलमिल गया था जैसे, पंजाबी सम्तों मे 
ही अवस्थित हैं। अधिक क्या, पण्डिनजी महाराज की उदासता ने मेरे मन वो 
लीत लिया था। 


संधघिक्य की मावता : 
अ्द्धास्पद पण्टित श्रीर्जी महाराज में चतुर्थ शुण था- श्रमण-संघ फो सुधृद 
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बनाने की भावना । श्री वर्धमान स्थानकवासी श्रमण-संघ एक रहे, उन मे ऐक्य बढे, 
इस का मविष्य समुज्ज्वल रददे, इस सत्काय के लिए वे सदा सतर्क तथा प्रयलशील 
रहते थे। वे स्वयं पीछे हटना मी जानते थे, किन्तु सबैक्य में बाधा पड़े, आपसी 
मनोभेढ हो, विरोधियों को विरोध करने का अवसर मिले, ऐसी कोई बात न रवय॑ 
करते थे और जहाँ तक बश चल्ता न किसी को ऐसा करने देते घे। यह मे 
बिना किसी झिझक के कह सकता हूँ कि यदि भद्धेय पूज्य श्री गणेशीलाल्जी 
महाराज श्रद्धेय पण्डितजी महाराज को अपनी सेवा में रखते, इन की दुखरिता, 
उदारता, गम्भीरता, सूझवूझ तथा सब को साथ लेकर चलने की मावना का हृदय 
से सम्मान करते और तदनुसार आचरण करते, तो अ्रमण-संघ्र में कोई विघटन 
नहीं हो सकता था। अ्रमण-सघ्‌ की आज जो दयनीय ढशा चल रही है, यह 
कभी देखने को नहीं मिलती । यह भवाघ सत्य है की प्रत्युपन्नमति श्री श्रद्धेय 
पण्डिवजी मद्ाराज जैसा सुलझा हुआ शान्तिप्रिय मस्विष्क जिस शास्ता का 
मंत्री हो, उस के प्हास या पतन का कोई प्रश्न ही उपस्थित नहीं हो सकता। 

अ्रद्धेय पण्डित श्री भीमलजी महाराज जैन जगत्‌ के समुज्ज्वल सितारे थे | 
सम्ताज को इन पर मद्दान्‌ गौरव था, बडी-वडी आाशाएँ थी, किन्तु हम सब का 
दुर्माग्य है कि विकराल काल ने सदा के लिए इन को हम से जुदा कर दिया | 
कुछ भी हो पार्थिव शरीर की दृष्टि से मले ही हम से वे भल्ग हो गए, 
किन्तु जब तक जेन समाज जीवित रहेगा, तब तक वह उन की सेवा तथा उन के 
बैदुप्यपृर्ण व्यक्तित्व को भूछेगा नहीं। जैन समाज के इतिहास में अद्धेय 
पण्डितनी महाराज का नाम श्रद्धा तथा आस्या से स्मरण होता रहेगा। 

वन्दनीय, सनामघन्य पण्डित भीमण्जी महाराज का जीवन इतना समुज्ज्बल 
एब विराद है कि उसे शब्दों की सीमित रेखाओों से सीमित नहीं किया जा 
सक्ता। अन्त में, अपने परम स्नेही मित्र, श्रद्धेय सतहृदय पप्डितजी महाराज 
के चरणों मे अपने श्रद्धासुमन समर्पित करवा हुआ इतना ही निवेदन किए, 
देवा हैं- 

... ८ इड्सि उत्तमो मेते। पच्छा होहिसि उत्तमो ” 

-- श्रद्ेय पण्डितप्रवर | आप श्री का जीदन यहा मी प्रकाशमान रहा 

ओर भागे भी आप का जीवन प्रकाशमान रहेगा | 


-- माल सुति 
व्यक्तित्व, झूतित्व, जीवन डरे 


८, उस मनस्व्री संत की एक मीठी याद 


बात पुरानी है, संभवत; सोलह-सतरह साल पुरानी; अजमेर-वर्षावास के बाद, 
पूज्य-गुरुदेव उपाध्याय कविरत्न श्री अमस्वन्द्रजी मद्दाराज का राजस्थान वी 
राजघानी जयपुर में पदापंण हुआ | लगभग एक मास वहाँ व्यिति रही। उसी 
दौरान, वहीं पर अ्रद्ेय पण्डितश्री श्रीमलजी से साक्षात्कार हुआ था। गौस्सीम्य 
मूर्ति, सरल-निरछल व्यक्तित्व, धीर-शान्त प्रकृति, बरताव-व्यवह्ार, भक्कत्रिम और 
अपने ढंग का खरा-निखरा सन्त-जीवन ! वह दिव्य मव्य चित्र, आाज भी मेरी 
आँखों मे तैर रहा है | जैन-समाज का मनस्वी-मनीषी सन्त स्मृति-झरोखे से, 
भआाज भी, मेरे मन-मानस में झोंक रहा है । 

पृज्य-गुरुदेव के साथ भी, उन का वह प्रथम मिलन ही था। मिलते तो न 
माल्म कितने है, जिन्दगी की एस मंजिल में | किन्तु, वह मिलन अपना अलग 
ही मूल्य-महत्त्व रखता है | मिले, खूब मिले, दिल खोलकर मिछे | ऐसा प्रतीत 
हो रहा था, जैसे पहले कहीं कभी खूब घुले-मिले हों | यही तो जिन्दगी की 
एक खूबी है-- 

४ जच मिले, जिससे मिले, दिल खोल कर मिले | 
इस से बढ़ कर और खूबी कोई इन्सों में नहीं॥ ” 

वाणी से नहीं, चरताव-व्यवहार से व्यक्तित्व देखा-परखा-पहचाना जाता है । 
व्यवहारजीवन का दर्पण है। उसी में तो जीवन का तथ्य-सत्य-कथ्य सब-फुछ 
प्रतिविग्वित होता है । जीवन की सच्ची कसोटी यही है | पृज्य-गुरदेव के साथ 
उन का जो बरताव-व्यवहार, विचार-विमर्श, तत््व-चिन्नन-- जो भी होता था, 
उसे मे उत्सुकता एवं निक्‍्य्ता से देखा-सुना करता था। मुझे तो ऐसा लगा- जन 
सम्राज के उस जाने-माने संत की अन्तरात्मा में एक आग थी। एक जलती- 
सुल्गती हुई चिनगारी थी, उन के मन में, समाज के लिए कुछ कर गुजरने 
के लिए | समाज का कायाकल्प करने तथा पुरानी रुढ् परम्थराओं को तोढ 
फर, समाज के अन्तराल में युगानुकूल जीवन के नव-नवीन मूल्यों को प्रतिष्ठा 
पित बरने वी एक तढ़प थी, उन के दिल में | समाज के लिए वह बहत कुछ 
करना चाहते थे- पर, उन की कोई पेश नहीं चठ पा रही थी-ऐसा मे ने 
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स्पष्ट अनुभव किया | आखिर दो, समाज के रगमंच पर प्रतिक्रियावादी चुजुुभा 
तत््वों का द्वी वोलवाला होता है न। समाज के उन महारथियों के आगे दर्द मे 
पलनेवाले और जीवन की नयी राहों पर चलनेवालें की दाल कहाँ गलती 
है ! चाहे समाज के ये पुराण तत्त्व युग की प्रवलछ रफ़्तार के साथ घुरी तरह 
घिसते पिटते रहें, किन्तु साहस-पूर्वक युगानुरूप वैचारिक क्रान्ति के उकाश 
का स्वागत करना- इन के मनमस्तिष्क तथा बल-वूते से परे की बात रही है | 

मे स्पष्ट भाषा में कहूँ, तो वह विद्वान्‌ सन्त सिर से पैर तक विचार-कान्ति 
का एक जीवन्त प्रतीक था। और, यही कारण है कि मस्घर प्रान्त का वह 
सन्त मरुघरा में सदा “मिसफिट ” ही रहा, और राजस्थान से दूर-सुदूर 
महाराष्ट्र, शुनरात, चबई, पून्ता भादि प्रदेशों में विचरण करता रहा, अपनी 
विचार-क्रान्ति का विग्युल बजाता रहा, जन-जन के मन-मन को जगाता रहा | 
उन का रोम-रोम यहीं बोलता था- 


४ है वक्त बदलने का, हर काम बदल डालो; 
भागाज बदल डालो, अजाम बदल डाले | ” 


और, इस के साथ ही, में यह कहने का भी छोम-सवरण नहीं कर सकता 
कि जैन-समाज का वह प्रतिष्ठित सन्त कोरा विचार-पुंज-विचार ही विचार नहीं 
था। जीवन के साचे-ढाचे में ढल-पल कर ही विचार उनकी वाणी पर बोलते 
थे। वे अपने विचारों के अनुख्प जीवन जीना भी जानते थे, अत्यन्त सीधा 
सरछ एवं सहज-मधुर जीवन था, उनका। पहली नजर मे ही में ने देखा तन 
पर सीधा-सादा खद्दर का परिघान, अत्यत्प साघन-सामग्री, विव्कुल नपा-सुला 
सेयत जीवन । ऐसा लगता था, मानो साधना एवं तय-त्याग के नाम पर उन्हों ने 
अपना जीवन इधर-उधर से पूरी तरह समेट लिया हो। तन मन को कंपा। देने 
वाली पौप-मास की उस सर्दी मे भी, वे एक खादी की चादर में ही मजे से 
रात निकालते थे । एक रात को मे ने देखा, एक खादी की चादर में पैर समेटे 
वे अध-निव्रा ले रह्दे हैं| मेरे पास ऊनी चादर थी। में पूछ ही वेठा- “सर्दी 
लग रही होगी। डाल दूँ यह ऊनी चादर, भाप के ऊपर १” अपने सहज 
स्वर मे बोले ; भच्छा तेरी इच्छा | 

उन का वह सहज-शान्त स्वर आज भी मेरे कानों में गूंज रहा है, और तन- 
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मन में एक झनकार उत्तन्न कर रहा है और मन'अन्दर-ही-अन्दर बोढ रहा है 


४ जिन्दगी ऐसी बना, जिन्दा रहे दिलशाद तू] 
जब न हो दुनिया में तो दुनिया की भाए याद व्‌” 
व्यक्ति तो नहीं रहता, किन्तु उठ के जीवन के सूल-मौलिक गुण तो स्मृति- 
पटल पर अंकित हो कर मन में बोलते ही रहते है। जीवन की अच्छाई और 
सच्चाई को मन से मिठा भी कौन सकता हैं? इस भाषा, परिमाषा में, नाम- 
शेप होकर भी वह मनसस्‍्व्री सन्त, आज मेरे स्मृति-पटछ पर, अन्तस्तल पर हा 
रहा हैं और मन का कण-कण तथा तन का रोम-रोम उन्हें श्रद्धा के पुष्प चढ़ा 
रहा हैं- / तुम्हें कहता है मुर्द कौन, ठम जिन्दों के जिन्दा हो। 
तुम्हारी नेकियाँ बाकी, तुम्हारी खूबियों बाकी | |”! 


--सरेश मुनि, शास्त्री, साहित्यरल 


९, पण्डित श्रीपलजी महाराज : कुछ पंस्मरण 


पण्वित मुनिश्री श्रीमलजी मद्दाराज स्थानकवासी जैन सम्प्रगाय के जाने-माने 
साधुओं में से एक थ्रें। आप ज्योतिर्वर नवयुग-निर्मावा जैनाचार्य पूज्यश्री 
जवाहरछालजी महाराज के विद्वान्‌ भीर प्रिय शिप्य ये। भाष का व्यक्तित्व 
आकर्षक था। जो भी व्यक्ति आप के समर्क में भावा, आप से ग्रभावित हुए 
बिना नहीं रहता था। यह कहे तो कोई आत्युक्ति नहीं होगी कि पृष्य 
जयाहलालती मद्वाराव के व्यापक इशप्टिफोग ओर समाज सुधार के विचारों की 
प्रतिष्या भाप में स्पष्ट रूप से ग्रतिमासित होती थी। मेरे साथ उन का काफी 
अन्दरग सम्बन्ध रहा है। इस लिए में उन के जीवन से सम्बन्धित कुछ सस्मरण 
नीचे दे रहा हूँ । 
आकर्पक व्यक्तित्व : 

वि. संबत १९९९ की बान है। दीक्षा लेने के काफी अर्से पहले में भीनासर 
में ही रहख जीवन मे रह रहा था। पूज्य जवाहर॒लालजी महाराज उन दिनों 
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रुण्णावस्था के कारण मीनासर में चम्पालालजी बाठिया के बाग में विराजमान 
थे | पण्डितजी महाराज मी पृज्यश्नी की सेवा में रहते थे। पण्डितजी महाराज 
का व्याख्यान ठणियों की कोटडी में हुआ करता था। में अचूक रुप से प्रतिदिन 
उन का व्याख्यान सुनने जाया करता था। व्याख्यान की रोचक शैंठी और 
विपय को गहराई से प्रतिपादन करने का ढंग ओताओं को बरबस मोह 
लैता था। उन के शरीर का डिल्डोल, चेहरा और भगाध पाण्डित्य के कारण 
सहसा आक्षण होता था। मै उन के व्याख्यान और व्यक्तित्व से प्रमावित 
हुआ ओर संसार से विरक्ति होने छगी। में मन ही मन सोचा करता- “ क्‍या 
में इन की सेवा में दीक्षित हो कर साधुतामय जीवन यापन करते हुए. इसी 
प्रकार अपना जीवन प्रमावशाली और रुफल नहीं बना सकता १” सन्व्या समय 
चग्पालालजी बाठिया के द्वाल के बाहरवाले बरामंदे म पण्डितजी महाराज के पास 
माघुक मक्त मण्डली जमा होती थी। भें भी पहुँचता था। एक दिन में ने उन से 
पूछा- “ क्या म॑ मी अपना जीवन साधुत्व की साधना करते हुए सफल नहीं 
बना सकता १ ”' उन्हों ने पूज्यश्री जवाहरलालजी महाराज से मेरा निक्र करते हुए 
कहा- अदबच्य बना सकते हो। होनी चाहिए, तुम्हारी मावना और तदनुसार 
पुरुपार्थ ) ?? 
नि'स्पृहता : 

एक दिन में ने उन से एक़ान्त में मौका पा कर पूछा- ४ क्‍या मुझे आप 
अपना शिप्य घना लेंगे ! ” उन्हों ने फौरन स्पष्ट कह्ा- “ नहीं, में अपना शिष्य 
फिसी दो भी नहीं बनाता | ठुग्हे अगर साधु बनना है, तो दुसरे साधु यहाँ पर 
है, उन मे से किसी के भी शिष्य वन सकते हो |”? इतनी निःस्पृहता से भरा 
उत्तर पा कर मे दंग रह गया। जहाँ आज कई साधु शिष्य बनाने के होम में 
पठकर ये प्रप॑ंद रचते हैं, बहकाते हैं, प्रठोमन देते हैं और अयोग्य और 
अपरिपक व्यक्ति को भी मूड लेते है, वहाँ उन का जीवन शिष्यलिप्सा से कितना 
निःस्पृह था | 
विकास में सहायक : 

में ने सबत्‌ १९९९ मार्गशीर्ष कृष्णा ५ को स्व. जैनाचार्य पूज्य श्री व्वाहर- 
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लालजी महाराज के पवित्र सान्रिध्य में स्व. जैनाचार्य पृज्य श्री गणेशीछाढन 
महाराज की निश्चाय में जैन मुनि दीक्षा अंगीकार की मेरा ध्येय यही था हि 
# प्र दीक्षा ले कर स्व-पर कल्याण साधना के हेतु सर्वप्रथम सस्क्ृत-प्राकृत एवं 
भागमों तथा इशनों का ठोस भध्ययन करूगा और फिर धर्म प्रचार के लिए भ्रमण 
करूंगा, साथ ही आत्म-साधना को भी विकसित करूँगा | ? इस उच्चेब्य से स्व, 
पूज्य थ्री जवाहरलालजी महाराज की सम्मति से पृज्य-गुरुदेव श्री गणेशीलाननी 
महाराज ने हम संस्कृत का अध्ययन झुरू करा दिया। परन्तु वाराणसेय सरइझत- 
प्रथमा का अध्ययन करने के बाद ही अचानक एक विष्न आगया। हमारा 
चातुर्मास पृज्य-गुरुदेव के साथ उस समय देशनोक ( बीकानेर ) था। चातुर्मात 
में ही वीकानेर के कुछ भक्तों ने पृज्य-गुरुदेव पर ढवाव डाछा-“ साधुओं 
को संस्कृत पढाने से वे बिगढ जाते हैं, भ्रष्ट हो जाते है या शिथिल हो जाते ह£। 
इस लिए. अब, आगे अधिक संस्कृत नहीं पढाना चाहिए.। ” पृज्य-गुरुदेव के 
गछे उन की यह बात नहीं उतरी। क्‍यों कि वे सदा यही मानते और कहा करते 
थे कि में जो कुछ इतना बोलने छायक बना हूँ या आगमों का रहस्य रुमग्न 
पाया हूँ, वह संस्कृत भाषा के अध्ययन का ही प्रताप है। फिर भी साम्प्रदायिक 
लोगों के आग्रह के आगे उन्हे झक जाना पटा | हमारे कानों म यह मनक पढ़ी 
कि “ हमारे आगे के सस्कृत-भव्ययन पर ताला व्यनेवाला है। ” हम ने पृप्य- 
गुरुदेव से नम्नता पूर्वक इस का विरोध किया। इधर पण्डित श्रीमछजी मद्दाराज 
को इस बात का पत्ता चछा ) वे उन दिनों भीनासर विराजमान थे। उन्हों ने 
चातुर्मास के बाद पृज्य-गुर्देव जब भीनासर पघार रहे थे, तव हमारे सर्वोगीण 
विकास की दृष्टि से प्रेरित हो कर पुज्य-युद्देव को आगे के अध्ययन के लिए 
मना लिया और यह्द तय हुआ हि पण्टित अम्बिकाइननी भोशा, व्याकरणा- 
चाय को हमारे अध्यापन के लिए. घुलाया जाए। फल; हमारा सस्कृत का 
भागे का अध्ययन बदस्वूर चालू रहा। और भी अनेक प्रसंगो पर पण्टितजी 
महाराज दमारे ही नहीं, सभी विकासेज्डु और जिज्ञासु साधु-साथ्थियों के विक्रास 
में सहायक बनते रहे। 

सेचाभावी पण्डितजी महाराज : 


मेवा का शुण पण्टितजी महारान में कूब्वट कर भर था। वे जब भी 
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अपने निकटवर्ती किसी साधु को रुग्णावस्था में देखते, तो उसकी सेवा आत्मी- 
यता पूर्वक किया करते थे। देशनोक चातुमोस के वाद जब हमारा थली प्रदेश 
( वीकानेर रियासत के रेगिस्तानी इलाके ) की ओर पृज्य-गुर्देव के साथ विहार 
हुआ, तो पण्टितजी मद्ारान भी साथ ही थे। सरदारशहर चातुर्मांस मे कई 
साथु बीमार हो गए ये। उस मौके पर अन्य साधुओं के साथ भाप सी सेवा- 
भाव मे निमम् हो जाते ये | इसी तरह में ने कई बार उन के जीवन में सेवा की 
लगन देखी। जहाँ मी मौका भावा, साधुओं की सेवा का, वहाँ वे अपना सब 
काम छोड कर पहले बीमार की सेवा कर ने में जुट पढते थे | 


नई विचारधारा के अजुगामी : 


युगद्र्टा पूज्य भाचार्य श्री जवाहरलालजी महाराज के चरणों मे रहने क 
कारण उन की युगानुल्शी विचारधारा को उन्हों ने भात्ममात्‌ कर लिया था। 
कई साधु समाज सुधार की था रूढि तोडने की वात फो कहते हुए. हिचकिचांति 
हैं, कई भमुक घनिक मक्तो के खिलाफ सच्ची बात कहने में डस्ते हैं, कई 
साधुओं के मन में यह डर होता है कि यह भनीतिमान घतिकभक्त हमारे 
शिप्य की दीक्षा या पढ़ाई, तपस्या के आडम्बर भादि के लिए. खर्च नही करेगा, 
अगर इस के खिलाफ कुछ कहा तो | परन्तु पण्डितजी महाराज पस विषय में 
निर्मीक थे | क्‍यों कि वे अपने साधु जीवन में इन तीन बातों का त्याग लिए 
हुए यै-- 

£, अपनी निश्चाय मे शिष्य बनाने का। 

२, फिसी सस्था के बार मे घन संग्रह की प्रेरणा देने का। 

8, अपने लिए. क़िसी स्थान के निर्माण का। 


जन साधु-साब्बियों में ऐसे चहुत ही विरले साथु होगे, जो इन बातों को 
अपने जीवन में सक्रिय रूप से स्थान देते हों। शिप्य-लोडपता, साग्प्रगयिकता 
भीर स्थानमोह या क्षेत्रमोह्द की बीमारी जैन सम्प्रदाय के अधिकांश साथु-साध्वियों 
में भाज विद्यमान है। परन्तु पण्डितनी महाराज इस के अपवाद ये | न तो उन्हें 
सिसी क्षेत्र (प्राव्व या आम-नगर ) का मोह था, न अपने लिए फिसी स्थान 
न ( स्थानक या उपाशभ्रय आदि ) का मोह था, न उन में साम्प्ररायिकता घी और 
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शिष्य-सोटपता। युग के साचे में अपने विचारों को ढाल कर गतानुगतिक समाज 
के सामने अपने व्याख्यनों में वे पुराने दकियानुसी और समाज के लिए 
भहितवर विचारों तथा रीतिरिवाजों का दिल खोल कर पर्डाफाश किया करते ध। 


अदहमठवबाद में नव पृज्य श्री जवाहरढालजी महाराज का चाठर्माव था, 
तब कविवर्य पं. नानचन्दजी महाराज के शिष्य मुनिश्री संतवालजी महाराज 
अहमदाबाद में विराजमान थे | पण्डितजी महाराज ने सुना ऊि वे साधु की 
मर्यादा में रहते हुए समाज्ञ को धर्मदष्टि से निर्माण करने का ठोस कार्य कर 
रहे हैं, उनकी विचारधारा ओर दृष्टि व्यापक, रप्ठट और सर्वाद्भीण है, वे 
अपने गुरुदेव से आज्ञा ले कर चल पडे मुनिश्री सतबालजी से मिलने और उन 
से विचार-विमरी करने। उन से मिल कर भौर विचार-विमरश कर के बडी प्रय्न्नता 
के साथ छोटे | 


साम्प्रदायिकता से दूर : 

पण्डितजी महाराज एक सम्प्रदाय में दीक्षित होते हुए और वेप से स्थानव- 
वासी जैन साथ होते हुए. मी साम्प्रदायिकता से कोर्सो दूर थे। कहीं भी विसी 
अच्छे विद्वान या निःस्पृह, त्यागी व्यक्ति का अपने विचरण-ल्षेत्र में आस- 
पास कहीं भी नाम सुन लेते, तो अचूक रुप से उस से मिलने और विचार-विमश 
करने का प्रयत्त किया करते थे | 


एक ही सम्प्रदाय के विभिन्न टोलों में जहाँ परस्पर मिलने-णुल्ने, बातचीत 
करने और परस्पर वन्दन-नमन करने का कद़ा प्रतिवन्‍्ध हुआ करता था, वहां 
पण्टितनी मदह्दारान इन वन्धनो और साग्पदायिकता की ठीवारों से परे थे। उन्हे 
यह बन्धन कतई पसद नहीं था। वे खानस्वासी सग्प्रयाय के ही नहीं, अन्य 
सम्प्रदा्यों के जैन मुनियों से उदासतापूर्वक मिलने थे भीर दिल सोछ कर बातचीत 
परते थे । 
निःश्यूट परामशक : 

पण्डिदनी मद्दाराज स्पष्दादी थे। अन्दर कुछ और ऊपर से कुछ भर 
दिखाना उन्हें पसन्द नर्ही था। आचार्य श्री जवाहरढालजी मद्वाराज की 
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सेवा में रहने एव विभिन्न प्रान्तों में विचरण करने के कारण उन्हें सम्प्रदायो, घर्मो 
एवं जातियों का काफी ठोस अनुभव हो चुका था। इस लिए जब भी क्सी साधु 
या रहस्थ के जीवन में कोई उलझन होती या पेचीदा सवाल खडा हो जाता, 
वह आप से परामर्श लिया करता था। भाप अपना परामर्श स्पष्ट, निःस्पृह एव 
ठोस अनुभव के आधार पर दिया करते थे। आपको चापलूसी पसंद नहीं थी। एस 
कारण कई व्यक्ति या निहितस्वार्थी आपके स्पष्ट परामश के कारण नाराज भी 
हो जाया करते थे। पर आप की उनकी प्रस्ज्ञता-अप्रसत्रता से कोई मतव नहीं 
था। आप तो परामश लेने वाले के व्यापक हित फो लक्ष्य मे रख कर ही परामश 
देते थे | कई भावी दीक्षार्थी मी भाप से परामर्श लेने आए | पर आप का वैराग्य 
को नापने का पैमाना दूसरा ही होता था। आपकी दसौटी में उत्तीर्ण हुए विरक्त 
को आप अवश्य ही दीक्षा लेने की सलाह देते थे, लेकिन उस कसौटी मे 
अनुत्तीर्ण को वे फैयल बहकाने और भावावेश पैदा करने की दृष्टि से बभी 
दीक्षा डैने की सलाह नहीं देते थे | इस से कई साधु-साध्वी आप से रूष्ट सी हो 
गए. थे। आप को  नास्तिक ' तक का फतवा मी दे दिया था। लेकिन आप ने 
इसकी कोई परवाह नहीं की । अपने कर्तव्य का पालन किया | कई बार उन के 
सामने विक्रट से विकट उलझने ले कर लोग उपस्थित होते थे, परन्तु वे कमी 
निराश नदीं हुए और चैर्य से शान्तिपूर्वक उन्हें सुलझाने का प्रयत्न करते रहे । 

मेरे लिए तो वे एक विश्वतनीय भाप्त पुरुष थे। जब भी मेरे सामने कोई 
गुत्थी आ जाती, तो में उन के सामने अपना दिल खोल कर रख देता था। 
वीक्षा ग्रहण करने के कुछ वर्षो बाद मेरे मन में यह मनन्‍्थन चलने लगा कि क्‍या 
स्व पर कल्याण-साधक साधु के कर्तव्य की इति, समाप्ति कुछ क्रियाक्राण्डों को कर 
लेने, श्रमण कर लेने, अच्छा खा-पी लेने और घंटा-डेढ़ घटा व्याख्यान दे कर 
छुट्टी पा लेने म॑ ही है या और भी किसी बात में है ! मे ने पूज्य श्री जवाहर- 
लालजी महाराज फे व्याख्यान पढे, कई महान्‌ वक्ता साधुओं के च्याख्यान भी 
सुने, महात्मा गाघीजी का साहित्य, सत्यमक्तसाहित्य एव सतबालूजी का साहित्य 
वगेरह मी पढ़ा, परन्त मन संतोपजनक समाधान नहीं पा रहा था। में यह 
सोचता रहता था कि जैन साधु अवस्या भौर साधु मर्यादा मे रहते हुए. विगड़े 
हुए समाज-जीवन को सुधारने, बदलने और समाज का घर्मदृष्टि से निर्माण 
फरने का क्या कोई ठोस उपाय नहीं है, जिससे साधु अपना उत्तरायित्व और 
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कर्तव्य निमा कर समाज से उकऋ्रण हो सके और अपनी स्व-पर कल्याण-साघना 
कर सके १ क्‍यों कि कोरे व्याख्यानों अथवा लेखों से समान की परिस्थिति 
नहीं ददलती । परिस्थिति का परिवर्तन हुए. विना व्यक्तिगत अपवाद को छोढ कर 
समान परिवर्तन या समाज-सुधार अथवा समाज-निर्माण नहीं हो पाता । है 
कोई इसके लिए अनुमवसिद्ध सक्रिय रास्ता १ में ने अन्ततोगला अपना मन्यन 
पण्टितजी महाराज के सामने रखा। उन्हों ने इस पर गम्भीरवा से विचार 
करके स्पष्ट शब्दों में मुझ से कहा- मेरा इस बारे में फोई गहरा अनुभव नहीं है । 
भौर स्थानकवासी साधुओं में मुनिश्नी संतवालजी महाराज के सिवाय स्व-कल्याण 
साधना के साथ समाजस्वना के ठोस कार्य अपनी साघु मर्यादा में रहते हुए 
करने वाला कोई साधु मेरी दृष्टि म अब तक नही है | तुम चाहो, वो मैं उनके 
साथ पत्र-व्यवहार कर के तुम्हारे मन्थन का मन/समाघान पूछवा सकता हूँ ।” 
में ने अपनी सहमति प्रगट की । भौर उस के बाद मुनिश्री संतवालजी महाराज 
के साथ मेरा पत्र-व्यवहार हुआ | मेरी इच्छा एक बार उन से प्रत्यक्ष मिलने 
भौर उन के प्रयोग-क्षेत्र को प्रत्यक्ष देख कर मन मं उठती हुईं विविध शकाओं 
का समाधान प्राप्त करने की थी। घर्म-कान्ति प्रिय स्व. मुनिभरी ढूंगरसिंदजी 
महाराज ( बडे गुरुश्नाता ) मेरे साथ हुए. भौर पण्टितनी महाराज के परामर्श 
के अनुसार हम दोनों अहमदात्राद जिलान्तर्गत मालनलकाठा प्रदेश ( पृज्य 
मुनि संतवाल्‍जी म. के प्रयोग क्षेत्र ) में पहुँचे । वहाँ उन के साथ सारी बाते 
प्रत्यक्ष में हुई | 

उन के प्रयोग क्षेत्र भें घूम-घूम कर और वहाँ के कार्यकर्ताओं से बाते कर के 
चाधु जीवन की मर्याठा के साथ समराज-निर्माण ऊे कार्यों का सामस्नस्थ खापित 
करने का प्रयत्न किया | इस सारी गतिविधि से पण्डितजी महाराज परिचित 
रहते थे मोर योग्य परामश देने का प्रवल क्रते। जब में ने साधुता की 
मर्याठा में रहते हुए ज्यापक दृष्टि सें समाज निर्माण के कार्य में पटने की दृष्टि 
से सम्पठावय की कुछ अहितिकर, युगवाह्म, विकासबाघक रुूठियाँ और फिले 
वँदियों तोदने के अपने विचार से पण्डितर्जी महाराज को अवगत कराया, तो 
उन्हों ने इस सम्बन्ध में मीन रखा। न प्रो-्लाहन दिया भर न हतोत्साद्दित 
किया | मोन इस लिए रखा ऊि वे 54 चात से सहमत होते हुए सी कई 
साम्प्रदायिक मर्याद्रा्ओं को खय तोट नहीं सकते थे | एस लिए थे इस बारे मे 
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स्ये कुछ कहने में असमर्थ थे। फिर मी जब में ने अमण-संघ के उपाचार्य 
रब, पृज्यश्री गणेशीलालजी महाराज तथा श्रमण-सघीय मत्री मुनि-मण्डल की 
सेवा मे “नम्न निव्दन ! ओर ' खुला पत्र ' भेजा, निस में व्यापक दृष्टि से 
श्रमणों की आचार-सहिता की रुपरेखा और संशोघन-परिवर्धघन के कुछ मुद्दे 
प्रत्तुत किए गए यें, उस पर काफी प्रतिक्रिया हुईं। परन्तु कुछ विशिष्ट 
विचारक मुधेन्य संतों-जिन मे एक पण्डितजी महाराज मी ये, ने मेरी उच्त 
कार्यवाही का विरोध कमी नहीं क्रिया, धढ्कि व अनुकूल वातावरण बनाने की 
दिशा में प्रयत्न करते रहे। साधु जीवन में इस नए मोड के कारण अ्रमर्ण-संब 
के भूतपूर्व उपाचाय श्रीजी मद्गाराज द्वारा हम अ्रम्रण-संघ से प्रुथक् कर दिए जाने 
के बावजूद भी पण्डितनी महाराज की हमारे साथ सहानुभूति; भात्मीयता 
और स्नेद्दभावना पूर्ववत ही रही। वास्तव से वे नवीन विचारधारा मे काफी रुचि 
रखते थे। 


श्रमण-संघ के निर्माण मे योगदान : * 


श्रमण-सघ के निर्माण भीर विकास में पण्डितजी मद्वाराज का अमूल्य योग- 
दान रहा। अ्रमण-सच घनने के समय आचार्य पदवी के विछीनीकरण, मन्नीपद- 
वितरण, नयी ओर पुरानी विचारधारा के साथुओं का पारस्परिक समन्वयीकरण, 
नियमोपनियमों, परास्यराओं एवं मर्यादाओं में आवब्यफ सशोधन-परिवर्द्न कराने 
में आपने काफी परिश्रम किया | अ्रमण-संब के इतिहास में इस अमूल्य योगदान 
के लिए भाप का नाम स्वर्णाद्वरों में अफित रहेगा। 


पदवचियों से दर: हे ; 


इतना सब करने पर भी आप शारत्रीय या संघीय पदवियों से हमेशा दूर 
रटे हैं। कई बार आप फो पदवियों के लिए आग्रह किया गया, केंफडिन आाप 
शमेशा इस बात के लिए इन्कार करते रहे। कितना बड़ा त्याग और कितनी 
बड़ी निःस्परहता थी ! 
साधुशिविर के बारे में उदासीनता : ल्‍ 


सन्‌ १९४ ६ में अग्ूई के उपनगर मार्टेगा मे एज्य सुनिश्री सतवालजी महाराज 
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है 


की प्रेरणा से जैन-डैनेतर, समस्त विचारक एवं युगव्रष्टा साधुसाध्वी-संन्यासी- 
साधकों का एक चाठुर्मासिक शिविर सम्पन्न हुआ था। उस में मुख्य रुपसे कार्य 
करने वाले मुनिश्री सतवालजी महाराज और में दो थे। शिविर का उद्देध्य स्पष्ट 
था कि मिन्न-मिन्न सम्प्रदाया, आभाचार-विचारों एवं परग्पराओं के साधु-सन्यासी 
परस्पर मिल कर एक जगह बेठ कर साघु-संस्था के लिए. सर्वमान्य कार्यक्रमों पर 
विचार करें, युगानुरूप समाज निर्माण के कार्या मे मर्यावा मान लेने का 
पुरुषार्थ करें। इस विपय में खास-खास विचारक साधुओं की सेवा में शिष्टमप्डल 
पहुँचा | पण्डितजी महाराज के पास भी पूना कुछ कार्यकर्ता पहुँचे। उन से 
शिविर प्रवेश के सम्बन्ध मे अनुरोध किया गया। परन्तु पण्डितजी भह्ाराज का 
एस सम्बन्ध में निराशाजनक उत्तर था- “ साधुओं में सुधार होना कठिन- 
तम है| कौन साधु अपने जमे-जमाए क्षेत्रों और भक्तों को छोड कर इस प्रकार 
के कटष्ठप्र समाज रचना के कार्य में भाग लेना चाहेगा १ मुझे तो विशिष्ट साधुओों 
में कोई ऐसा दीखता नहीं। मेरी भपनी एक सीमा है। में अपने वृद्ध संतों 
ओर माताजी ( सतीनी ) महाराज की सेवा की जिम्मेदारी छोढ कर शिविर 
में माग नहीं ले सकता । ” समव है साधुवर्ग के बारे मे अत्यन्त कटु॒ अनुमवों 
के पश्चात्‌ पण्डितजी महाराज के ये उद्गार निकले हो । 


पूना में पुनः मिलन : 


भें जब सतवालजी महाराज का आशीर्वाद ले कर बग्बई के निक्‍्य्वर्ती चींचण 
( महाराष्ट्र ) से मद्रास चातुर्मास के लिए जा रद्दा था, तो बीच में पूना एक ससाह 
के लिए, रुका । उस समय पण्डित श्रीवदजी मद्दाराज पूना ही विराजमान थे। कई 
दर्षो के पश्चात हमारा परस्पर मिलन हुआ था, एस लिए प्रसन्नता होना 
स्वामाविक था | पण्टिव्जी महाराज ने दूर-दूर से मेरे बारे में कुछ गलत अफवाएँ 
सुन रखी थी। अतः स्वाभाविक रूप से ही उन्हेंनि उन के बारे भें मुझ से पृछा, 
में ने सारी गव्वफहप्तियों का स्पष्टीकरण क्या और उन के मन का पूरा 
समाघान परने दा प्रयईन फ्िया | सचमुच उन्हें यह जान कर बढी प्रसन्नता थी 
ऊफि मेरा एक अन्तरग साथी प्रगति के मार्गपर है और उस धर्मक्रान्ति के मार्ग पर 
चने मे टसे संतोष है। पूना से विदाई के समय उनकी आँखें गीली हो गई 
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थीं। यह किसे पता था कि यही प्रत्यक्ष मिलन अन्तिम मिलन होगा । पर भविष्य 
के गर्भ में यही था। 


निवुत्ति और आत्म-साधना में रुचि: 


पण्टितली महाराज फी रुचि जवानी और प्रीढ भवस्था में उ्माज सुधार 
एवं सामूहिक साधना की ओर थी, परन्तु ज्यों-ज्यों उम्र ढलती गई और जीवन 
की सन्ध्या निकट भाती गई, त्यॉ-त्यों उनकी रुचि सामूहिक जीवन सुधार की 
अपेक्षा व्यक्तिगत जीवन सुधार की ओर मुडती गई। जीवन भें कई उततार- 
चढाव देख लिए थे। पूना में मिलन के समय मी मै ने उन में इसी प्रकार 
कि रुचि पाई। गत वर्ष भेरा चातुर्मास मेरठ था, तब उन से मेरा अपनी 
आत्म-साधना के धारे में पत्रन्यवहार हुआ उन्हों ने मुझ से मेरी भात्म-साघना के 
बारे में हुए भनुसव का विस्तृत विबरण मागा। में ने अपनी आात्म-साधना का 
विस्तृत च्यौरा ज्यो का त्यों लिख भेजा | इस पर उन्हों ने अपनी तीम्र निज्ञासा 
व्यक्त की कि मैं मी इसी प्रकार की आत्म-साधना के मार्ग पर चलना चाहता 
हूँ। इस की विधि लिखें “ मेँ ने उन्हें नो अन्तिम विस्तृत पत्र उस के बारे 
में लिखा था, उस के पहुँचने से पहले ही वे इस सौतिक देह फो छोड कर 
स्वर्ग सिघार गए.। यों तो उन का खास्थ्य कुछ दिनों से गडबह चल रहा था; 
लेकिन हम सब के प्रिय पण्डितजी महाराज इतनी जल्‍दी हम सब के बीच से 
चले जाएँगे, यह स्वप्न में भी भाशा न थी। किनन्‍्त काल की पराल गति को 
कौन रोक सकता हू € आत्म-साधना की जिज्ञासा के बारे में लिखा था कि 
४ आप चुद्धिवादी और तर्क-प्रधान होने के कारण शायद मेरी भात्म साधना 
के अनुमर्वों की गष्प समर] ” एस पर उन्हों ने लिपा कि में इन्द्रियगम्य 
विषयों को अवष्य बुद्धि और तर्क की कसौटी पर कस कर मानता हूँ, लेकिन 
अतीन्दिय विषयों में तो बुद्धि को एक भोर रखकर श्रद्धा के सहारे चलता 
हूँ[” इस पर से प्रप्टितजी महाराज के हृदय को जाना-परणा जा सकता है) 


ऐसे थे पण्डितजी महएराज: 


पण्टित्जी महाराज जहाँ अत्यन्व वर्फकशील ये, वहाँ वे भत्यन्त भावुक भी 
घे। चहाँ पे फर्मंठ थे भीर सघटित के कार्यों में गहराई से माग लेते थे, वहाँ 


व्यक्तित्व, ऊतित्व, जीवन प्र 


पढ़, प्रतिष्ठा और सम्मान से कोर्यों दर ये। धनिक्ों को वे समझाते थे, ओर उन 
को धन वा सहुपयोग करने की प्रेरणा देते थे, वहाँ अपने लिए या ऊिसी 
अपनी सस्या फे लिए घन-संग्रह कराने के लिए. निेप रहते थे। जहाँ में सयार 
की मोहमाया छोड कर साधु ब॑ने थे, वहाँ अपनी माताजी महाराज ( जो साली 
थीं ) एवं भपने एहस्थ पक्ष के भा सुरजमलजी महाराज, वाव्राजी मीवराजजी 
महाराज तथा चुत्नीआलजी महाराज ( भाई ) के साथ वात्सल्य सम्बन्ध से बन 
हुए थे | उन की सेवा में रत रहते थे। ऐसे थे पण्टितजी महाराज ) 


> हई::8 (“५ "अन्‍्णक 2 ॥4 
अखउाज्जाल । । 


शझेसे आप्त-पुरुष पण्डितली महाराज के प्रति हम सभी मुनि मावमक्ति पूर्वक 
क्षपनी श्रद्धाञ्जलि अर्पित करते हैँ। हमारा दुर्माग्य रहा कि अन्तिम समय में 
स्थान की द्री के कारण उन की सेवा में नहीं पहुँच सके) उबकी आत्मा 
जहाँ मी हो, उसे शान्ति मिले, यही अन्तिम इच्छा है। ' 


“मुनि नेमिचन्द्र 


+ 4 _ ३ ) आओ 

- १०, मानवता की मंजुल यूत्ति 
चात बहुत पुरानी है। सन्‌ १९४६ के जूब के माह की। परम शद्धेय 
महास्थविर ताराचखजी म., पश्टित मबर सदगुरुदय श्री पुष्कर सुनिजी से. के 
साथ विहार फरते हए राणम्थान से हम इन्दौर पहचे। वहाँ पूर्व ही शद्ेय भरी 
किगनछादजी मं., प्रसिद्र वक्ता सोमाग्यमतज्ी मे, विराज रहे श। प्रद्धव गुददव 
वी का और उनका पारस्परिक स्नेह जन-जन के मन में श्रद्धा के दीप उलाने 

दाला सिद्ध हुआ | ' 


एक दिन अपराह्म सभी खन्त शीच के लिए झेगलसे पहने ही थे फ्रि 
मंद्गेघ उमद-बुमट कर भावा, और उसवे ही देखते- वे कादी-पीडी घटाएँ 
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हजार-हजार धारा के रूप मे बरस पडीं। सभी सन्त पानी से घरबतर हो गए, 
इतना पानी बरखा कि चारों ओर पानी ही पानी हो गया, रास्ते झक गए, हम 
सभी सन्त भीगते-मागते किसी तरह कपडा मार्बेट में पहुँचे, जहाँ पण्टित प्रवर 
मुनिश्री श्रीमटजी मं. विराज रहे थे। वह युग सम्पदायवाद का युग था। एक 
सम्प्रशेयवाले दूसरे सम्प्रदायवाले सन्‍्तो से वार्ताल्मप करने में भी हिचकते थे, पर 
ज्यों ही हमे पं. श्रीमलजी म.ने भाते हुए देखा, त्यों ही अपने स्थान से उठ कर 
हमारे स्वागत के लिए सामने भाए और अत्यन्त स्नेद् से सभी वो मकान मे 
ले गए | मुझे धर-धर कॉपते हुए देख कर उन्हों ने मुझे अपना बस्र देते हुए 
कहा- मुनिजी, ठम अपने दस्र चंढल लो) तभी उन के एक साथी मुनि, जो 
पण्डितजी में. से वय में और समवतः दीक्षा मे भी बडे होंगे- उन्हों ने उन को 
रोकते हुए कहा- यह क्या कर रहे हो, संभोग ल्गेगा। उन्हों ने उन फो विनय- 
पूर्वक उत्तर देते हुए कहा- सेमोग लग जाएगा तो मुझे बाद में प्रायब्चित दे देना, 
पर छस समय तो इन को थर-थर कापते हुए देख कर मेरी मानवता मुझे कहती 
है फि जल्दी से जल्दी इन के दस्म बढल दू। और उन्हों ने मुझ आदेश देते 
हुए कहा- शीघ्र वच्ध ददक दो। यह आदेश एक अधिनायक या अधिकारी का 
भादेश नहीं था, पर था मानवता की मजुछ मूर्ति की आदेश, जिस में स्नेह 
छल्क रहा था। 

में ने नीर को आल्पीन बनाकर पेश करते-हुए कहा- रहने दीमिए, मुनि 
भ्षी फा घर्म सररे में है। मेरी चात पृर्ण ही नहीं हुई थी कि चठ से उन्हों ने 
कहा, धर्म खतरे मे नहीं है, संम्भदाय खतरे मे हैँ। उन्हों ने अपने हाथ से 
भेरे धत्र ददठे, और अपने मिस्तर पर मुझे सुलझा दिया, ऊपर से अपना कब्र 
कोटा दिया। 

मे उन्हं पुत्ठक की तरह पढने लगा- ये सम्प्रदाय में है, पर सम्प्रयायवाद से 
बहन उपर उठे हुए है। ये लेता भी ६, कार्यकर्ता भी है, प्रमादशाली भी 
भीर प्रतिमाशाली भी। अरीर मे गड़व की रुसस्‍्ती है, हृडय मे स्फर्ती है, 

सा में मस्ती है। हेसी तो इन की एसी है, जेसे मोतियों की जेरी ही खुछ 

पी हो । 


पानी गके गया, ओर संष्या होते-होते हम अपने रुधान पर पहुँच गए | 


ध्मापित्त्य, उऊतलित्य, जलन मच 


किन्तु उनका स्नेहास्पद वह व्यवहार आज मी स्ट्ृति पटल पर चमक रहा है। 
भौर जब भी वह स्मरण आता है, तो हृदय भ्रद्धा से उन के चरणों में नह 
हो जाता है ! 


अमण-संघ बनने के पश्चात्‌ सादडी, सोजत और अजमेर में लम्बे समय तक 
उन के साथ रहने का भवसतर मिला । सन्त सम्मेलनों के भवय्र पर देखा कि 
उन में नेतृत्व की अद्भुत प्रतिमा है, पर उन में नेतृत्व की भूख नहीं है। वें 
गुत्यियों को केवल सुहुझाना ही नहीं जानते, अपिठ दो विभिन्न तटों पर खड़े 
भादमियों को एक स्थान मे मिलाना मी जानते हैं | उन फे व्यक्तित्व की दीप्ति 
उन की सरलता में है, सरसता में है। 


भाज उनका भौतिक देह हमारे सामने नही है, पर वे यशःशरीर से आाज 
भी हमारे सामने हैं, और भविष्य में भी रहेंगे। उन के वे मधुर-सेस्मरण 
भुलाये नहीं जा सकते | 


-- देवेन्द्र मुनि, साहित्यरल 


११, मानवता के सजग प्रहरी 


विक्रम संवद २००८ में अखिल मारतीय खाघु सम्मेलन सादडी, मारवाढ फे 
प्राण में हआ था। उस समय मुझे सर्व-प्रथम पण्डित श्रीमलजी मन के दशनों 
का सौभाग्य प्राप्त हुआ । उसके पक्चात्‌ तो सोजत, अजमेर, उदयपुर आदि 
बई स्थानों पर आप भरी का समागम होता ही रहा था। पण्टितजी मं, को मे ने 
अत्यन्त-निकटता से देसने का प्रयास किया था | वे जैसे बाहर से मव्य भौर 
कआाऊपेक ढगते थे, वैसे ही ये अन्तरंग से मी मस्य और आऊर्षक ये। उन का 
व्यक्तित्त एक महस्ते हुए पूल्टें के गुरदस्ते की तरह बहुरगी था। वे मुघारवादी 
ये, सष्टवारी थे, आत्म-चिलक मे, और साथ ही सिद्धहस्त छेखक, कवि, 
गावह, प्रवक्ता भादि सब कुछ थे । 
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पण्डिवजी म. को रुढीवाद कतई पसन्द न था, और न वे कभी उसे प्रश्नय 
ही देते थे। प्रत्येक वस्तु को उत्य की वसौटी पर करुत्ते, और जो वस्तु सत्य 
की कसौटी पर खरी उतरती, उसी को वे स्वयं के जीवन में अमर रूप देते 
और जनसमाज मे भी उसी का प्रचार करते ये। 


पण्डितजी म. एक फक्कड प्रकृति के अल्मस्त सत थे | कवि की भाषा मेँ- 


£ हरभान खुशी दरमान हँसी 
हरवफ्त क्मीरी है वबाया। 

कआलूम-मरत फकीर हुए सो, 
फ्या दिलगीरी है वाया ॥ ? 


उनके खुशनुमा चेहरे पर वैराग्यमिश्रिद गंभीरता सठा विराजमान रहती 
थी। दिलगिरी फा कभी अनुभव नहीं करते ये | सदा प्रसन रहते ये। वे इतने 
स्पष्टवादी थे कि किसी की सत्य-तथ्य को बिना हिच-किचाहट के प्रकट कर देते । 
किन्तु बात कहने की भी एक कला होती है। वह कला पण्डितजी मं. में अदू- 
भुत थी। जब से किसी बात को किसी व्यक्ति के समक्ष रखते, तो अगला व्यक्ति 
दिल और दिमाग पर बिना वजन अनुमव किए, ही उस बात फो सह स्वीकार 
कर लेता था। यह उन के घाणी की निजी विशेषता थी। 


पण्डितजी मं, केवल वेष-रुप साधु ही नहीं थे, किन्तु वे अन्तर्द्रष्टा व उच्च 
फोटि फे भात्म-साधक भी थे। भाव्म-चिन्तन उनका प्रमुख लक्ष्य था। ध्यान- 
योग में विशेष निठ्ठा रखते थे । थे अपने जीवन मे घ्टों तक ध्यान-योग की साधना- 
भाराघना भी ऊिया करते थे। जहाँ भात्म-चिन्तन और ध्यान-योग वी विशिष्ट 
साधना चलती है, वहाँ मान-प्रतिष्ठा हानि-छाम जैसी कोई भी चाह्य वस्तु 
साधक पो अपनी भोर भारृष्ट नही कर सकती। यह अनुमव पण्डितजी मं. 
के जीवन मे में ने प्रयम रूप मे देखा है। सादडी, सोजत, भीनासर आादि 
स्थनों पर होनेबाले साधुसम्भेल्नों में जब्र पदाधिकारियों का चुनाव किया जाता 
था, तव उस सम्रय पण्टितर्जी मे. को हमारे वरिष्ठ संत जन भत्यपिक आाजह 
करत और पहले- आप किसी न किसी पढ को स्वीकार फरें। किन्तु पण्टिवजी मे. 
उनये प्रेम मरे आम्ह फो दराचर ठालतें ही रहते थे। और मुझ से यही कहते 
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हुए दिखलाई पडते ये कि आप मुझे किसी पद के बन्धन में न बान्ये | में स्वतत्र 
रह कर ही 'श्रमण-सबर' की सेवा करना चाहता हूँ। जो सेवा में स्वन्तन्न रह कर 
कर सकता हूँ, बह पढ के शीकर्जो में आवड़ हो कर नहीं। आप मुझे सेवा दे- 
काम दें। में उसे सहर्ष स्वीकार कहूंगा। 


पण्डितजी महाराज को जैसे किसी पद का व्यामोह नहीं था, वेसे ही अपने 
नाम का शिष्य बनाने का मोह भी उन मे नहीं था। वे इन सभी झझटों ने 
अल्ग-यल्ग रह कर ही आत्म-साघना करना चाहते थे। जहाँ कमी उन फे 
समक्ष शिप्य की बात चल परदती, तो वे कहते- भाई ! मे तो खुद ही शिप् हैं, 
फिर शिष्य बनाने की क्‍या आवश्यकता है १ मुझे स्मरण है कि एक बार भज- 
मेर में उपाध्याय कविसम्राद श्री भमरचखछजी महाराज के साथ पण्टिवर्णी 
मद्दाराज ओर हम सभी एक ही रथान पर ठहरे हुए थे। चर्चा के दौरान मे शिप्य 
की बात निकछ पडी। मैंने सहज रूप में पण्डितजी महाराज की ओर सेत 
करते हुए. कहा- शिष्य बनाना क्‍या चुरा है पण्टितजी महाराज ! आप जमे 
विउश्षण भीर विद्वान सर्तों को शिप्य बनाना ही चाहिए। आप अकेले ही 
भकेले भावत्म-कल्याण का लाम छटते है, तो विचारे किसी शिष्य वा भी कल्याण 
करें, तो उस में हानि ही क्या है? आप श्री का निमित्त पा घर एक भव्य- 
आत्मा उत्र्ष के सोपान पर चढे, तो आप का भीर उन का दोनों या टित ही 
तोहे। 


मेरी इस बात पर पण्डितवर्जी महाराब मुस्कराते हुए बोले- मुनिनी ! आप का 
कथन किसी अंश तक ठीक ही है, किन्तु म॑ अपनी दृष्टि से भिष्य को आत्म- 
साधना भें बहत बढ़ा बाघक समझना हूँ। शिष्य के च्यामीह मे गिरने पर साधक 
अपनी आत्म-साधना समीचीन नहीं कर पावा। पस लिए म॑ इसे बम पसन्द 
करता हूं। एन: सन उत्तर देते हुए कहा- ते क्या पण्टितजी महाराज ! भाज 
पदिन'तक आप के ओर हमारे पर्वज जो शिप्व बनाते चले आए ६ भीर वर्तमान 
में मी शिप्य बनाए जा रहे है ओर स्न रहें है, वे सभी आप थी दृष्टि 
आत्म-साधना भ बाघऊ तत्व ही रहे होंगे, या ६ |! छस पर पण्टिदजी महारान 
मेरी ओर देखते हुए जेले- / मनिर्जी ! मं तो अपनी बात बहता हैं। को5 
शिप्य बनाएँ, तो बनाएं टस मे मुझ बोई एतरान नहीं। ससे तो अपने नाम या 
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शिष्य नहीं बनाना है। ” बात वहीं समाप्त हो जाती है । और उस के बाद वर्ष के 
वर्ष भी बीत जाते है। किन्द आज भी पण्टितजी महाराज के साथ की हुई उस 
चर्चा का स्मरण करता हैं, तो उन का निन्‍्छल स्नेहपरित व्यवहार व निखरा हुआ 
विचारों का शुद्ध झुप गेरी आँखों के सामने चड-चित्र की भाति चक्कर काटने 
लगता है | 


पण्टितजी महाराज के उक्त विचारों का ही यह साक्कार रूप है कि उन्हों ने अपने 
जीवन में अपने नाम दा कोई शिष्य नहीं बनाया। आाप श्री का यह त्याग 
पर्तमान युग भे शिष्य और शिष्याओं के चक्कर में गिर कर इघर-उघर का 
दम युक्त मायादी प्रपच स्वाने व मय्कने वाले साधु-साखियों के लिए. एक प्रेरणा 
का उज्जखल-स्ोत कहा जा सकता है| 


पण्डितजी महाराज वहुसु्खी प्रतिमा के घनी थे प्राकृत, संस्कृत, हिन्दी, 
गुजराती और मराठी आदि भापाभों पर पूर्ण अधित्गर रखने थे। मराठी-भाषा 
तो उनकी मातृमापरा ही थी। उस पर उनका अधिकार होना भी स्वाभाविक्त 
था। हिन्दी में आप श्री की कई स्वनाएँ प्रकाशित हो चुकी हैं, और कुछ 
प्रकाशित हैं | उमय पा बर वें भी प्रकाश में भाने ही वाली हैं । 


कविता के क्षेत्र मु भी आप महत्त्वपूर्ण स्थान रखते थे । दर्जनों बन्द कार्यों 
की स्वना आप श्री ने की है । कविता भावप्रधान के साथ लालित्य व सानुप्रास 
युक्त है। आप भी की कविता की प्रमुख विशेषता यह है कि उस में स्थान स्थान 
प्रर अपनी निरहका रिता स्पष्ट झलकती दियलाई देगी | कई फविताएँ तो ऐसी 
भी ऐ- जिन मे अपने नाम की गध तक भी नहीं है| 


आप भी वी प्रदचन शैली प्रभावोत्याढक थी। वाणी में भोज था। विचारों 
में फाति थी। विषय का प्रतिपाइन सुन्दर रुप से करते थे। मेने आप श्री के 
एड प्रदयन सुने एँ । प्रमचनों में अव्यात्मबाठ या पु तो रहता ही था, किन्तु 
इससे भी बंदफर वे मानव दी “ मानता ? पर विशेष बड़ प्रदान करते हुए, 
विखशाई परते से, जिसका मूल कारण पण्डितजी मे. रदये उच्चे मानदतादादी 
मे । ये अन्य दाठ वो पसन्द परते या न भी करते, किन्तु “ मानवताबाद ? तो 
उस अदमष्य प्रिय था। क्यों क्ि- मानव ही विश्व छा सर्वश्षेष्ठ पाणी है। वह 
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हुए. दिखलाई पडते थे कि आप मुझे किसी पद के बन्धन में न बान्वे। में स्वतत 
रह कर ही 'अमण-सघ' की सेवा करना चाहता हूँ। जो सेवा में स्वन्तन्त रह कर 
क्र सकता हूँ, बह पढ के शीकजों मे आवद्ध हो वर नहीं। आप मुझे सेवा दे- 
काम दें। में उसे सहर्ष स्वीकार करूंगा | 


पण्डितजी महाराज को जैसे किसी पढ का व्यामोह् नहीं था, बेसे ही अपने 
नाम का शिष्य बनाने का मोह भी उन में नहीं था। वे न सभी झंझटो से 
अल्ग-थल्ग रह कर ही आत्म-साधना करना चाहते थ। जहाँ कभी उन के 
समक्ष शिष्य की बात चल पटती, तो वे कहते- भाई ! मे तो खुद ही शिष्य हैं, 
फिर शिष्य बनाने की क्या आवश्यकता है १ मुझे स्मरण है कि एक बार अज- 
मेर मे उपाच्याय कविसम्राद भी अमरचदछ्जी महाराज के साथ पण्डितर्नी 
मद्दाराज आर हम सभी एक ही स्थान पर ठहरे हुए थे। चर्चा के दौरान मे शिष्य 
की बात निकछ पडी। मेने रुहज रूप में पण्डितज्ी महारान की भोर सकेत 
करते हुए, कहा- शिष्य बनाना क्‍या बुरा है पण्डितज्ी महाराज | आप जैसे 
विचक्षण और विद्वान संतों को शिष्य बनाना ही चाहिए! आप अकेले ही 
अभक्ले भाव्म-कल्याण का लाभ दटते दे, तो विचारे क्सी शिष्य का भी कंत्याण 
करें, तो उस में हानि ही क्‍या है? आप श्री का निमित्त पा कर एक सब्य- 
आत्मा उत्कर्प के सोपान पर चढे, तो भाप का भीर उन का दोनों फा टित ही 
तो दे। 


मेरी इस बात पर पण्डितनी महाराज मुस्कराते हुए बोछे- मुनिजी | आप फा 
कथन किसी अंश ठक ठीक ही है, किन्‍्त में अपनी दृष्टि ने शिप्य को आत्म- 
साधना में बहत ढटा चाघक समझता हैं। शिष्य के व्यामोहद मे गिरने पर साधक 
अपनी भात्म-सापना समीचीन नहीं कर पाता। एस लिए मे इस कम पसन्द 
करता हैँ। पुनः मेने उत्तर ढेते हुए कहा- “ तो क्या पण्डित्जी महाराज । भाज 

डिन-तक आप फे और हमारे पर्वज जो शिष्य बनाते चले आए हैँ और दर्मान 
में मी शिष्य दनाए जा रहे ह और ब्न रहे है, वे उमी आप की दृष्टि से 
भाद्म-साधना से शत तत्त्व ही रहे होंगे, या हैं। ” इस पर पण्टितनी मह,राज 
भेरी भोर देखते हुए गेरे- “/ मनिज्नी! मे तो अपनी बात कहता हैं। कोई 
शिष्य ब्नाएँ, तो व्नाएँ उस मे सुझे कोट एदरान नहीं। मुझे तो अपने नाम या 
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श्षिप्य नहीं बनाना है ।? बात वहीं समाप्त हो जाती है। और उस के बाढ दर्ष के 
वर्ष भी बीत जाते है। किन्तु आज भी पण्टितजी महाराज के साथ की हुई उस 
चर्चा का स्मरण दखता हूँ, तो उन का निच्छल स्नेहपरित व्यवहण व निखरा हुआ 
विचारों का शुद्ध रुप गेरी आँखें के सामने चठ-चिन्र की भाति चदकर कावने 
लगता है | 

पण्टितजी महाराज के उक्त विचारों का ही यह साकार रूप है कि उन्हों ने अपने 
जीवन में अपने नाप दा कोई शिष्य नहीं वनाया। आाप झी का यह त्याग 
दर्तमान युग भें शिष्य ओर शिष्याओं के चकर में गिर दर इघर-उघर वा 
८म युक्त मायावरी प्रपंच रवाने व सटकतने वाले साघु-साध्वियों के लिए. एक प्रेरणा 
पा उज्डखल-खोत कहा जा सुदता हैं | 


पण्टितजी महाराज बहुसुखी प्रतिमा के घनी ये | प्राकृत, संस्कृत, हिन्दी, 
गुजराती और मराठी आदि भाषाओं पर पूर्ण अधि तर रखते थे। मराठी-भाषा 
तो उनकी सातृमापा ही थी । उस पर उनका अधिकार होना भी स्वामाविक 
था। ऐन्‍्दी म आप श्री की कई रचनाएँ प्रकाशित द्वो चुकी हैं, और कुछ 
क्षप्रशाशित हैँ | सम्रय पा कर वे भी प्रकाश मे आने ही वाली हैं । 


कदिता के क्षेत्र म भी आप महत्वपूर्ण खान रफते थे | दर्जनों दन्द कार््यों 
की स्वना आप श्री ने की है। कविता भावप्रधान फे साथ लालित्य व सानुप्रास 
युक्त है। भाष भी वी फविता की प्रमुण विशेषता यह है कि उस मे स्थान स्थान 
पर अयसी निरहवारिता स्पष्ट झलकती दिखलाई देगी | कई कविताएँ तो ऐसी 
मी ६- जिन में अपने नाप की संघ तक्त मी नहीं है । 


आाष श्री की प्रदचन शैली प्रमावोत्ादक थी | वाणी मे ओज था। विचार्रो 
में क्राति भी। विषय का प्रतिपादन सुन्दर रूप से करते ये। मेने भाप श्री के 
पु प्रजनन शुते एें । प्रवचनों म॑ अध्यात्मवाद या पुठ तो रहता ही था, पिनन्‍्त 
इससे भी घदकर थे मानव पी “ मानवता ? पर विशेष बढ़ प्रदान करते हुए 
दिगाहाई पटते थे, विसह्ना मूल पाएण पण्टित्जी मे. रवये रुच्चे मानदतावारी 
है। ये अन्य दाद को पसन्द दरते या न भी करते, फिन्त “ मानदताबाद ? ते 


57 ०५ 


उन्हें लबस्य प्रिय था। क्यों फि- मानव ही विश्व का सर्वश्रेष्ठ प्राणी है । घह 


व्यक्तित्व, ऊतित्व, पीचन' पड 


अनन्त शक्ति का स्तोत है। अतुल आनन्द का पूंज है | तमी तो प्रकृति की 
अनन्त सुपम्मामयी गोद से पलनेवाले कबि की हृदय तम्नी इस रूप में झंदूल 


हुई ना 


£ विहंग सुन्दर, सुमन सुन्दर, पर मानव तम हो सुन्दरतम | ! 
भहा ! जब मानव एतना सुन्दर से सुन्दरतम है, तो उस की मानवता उस से 
फितनी महान्‌ से महानतर हो सकती है! हीरों के मूल्यों से भी उसका 
मूल्याकन नहीं भाका जा सकवा। 


पण्डितजी महाराज मानवता के खरे पारखी थे। मानवता के सच्चे पुजारी ये 
और थे मानवता के सजग-प्रहदी | उन के अणु-अणु में मानवता के प्रति प्रेम- 
स्नेह का विराट सागर ठाठे मार रहा था | जिस का प्रत्यक्ष प्रमाण भाषका कविता 
साहित्य है। उस मे स्थान-स्थान पर मानव की मानवता के कई उज्ज्वल चित्र 
चित्रित किए. हुए मिलेंगे | 


भाप भी का कप्ठ-स्वर भी अत्यन्त मधुर था। फकड भानन्दघन के पद आप 
की विशेष प्रिय थे। कई बार मै ने आनन्दघन के मजन गाते हुए उन्हें देखा | 
वे बडी मस्ती से गाते ये। सुननेवाले भोवागण भी उन के साथ-साथ धूम उठते 
थे। 


भाप श्री के विचारों में- आाध्यात्मिक, उामाजिक्ता व राष्ट्रीय भावनाओं का 
सुन्दर सामेजस्य पाया जाता था। सम्प्रदायवाद के भखाडे उन्हें कम पसन्द थे | 
€ श्रमण-संघ ? की आप श्री ने जिस निष्ठा के साथ सेवा फी है, वह किन से मुलाईं 
जा सकती है ! अपनी भूतपूर्व सम्प्रदाय के गण-नायक साधु अ्मण-संघ से 
प्रथक्‌ हो गए. और फिर से अपनी स्वतन्न सम्प्रदाय को भी कायम कर विया | 
किस्तु आप श्री अ्मण-संघ में ही बने रहे, उस से विल्ग नहीं हुए। सम्प्रदाय 
के आवकों का दवाव भी भाप श्री पर कम नहीं डाला गया । टस के बावजद भी 
अविचल भाव से अपने साथी मुनियों के साथ श्रमण-सघ में अटल बने रहे | यह 
पण्टितरी महाराज के फट डीवन का कितना सुन्दर व महान्‌ परिचय है | 


अपनी संग्रमी मातेखवरी की रुग्गावस्था के कारण तथा स्वये के नेत्रों पर 
मोनियाबिन्दु आ जाने के कारण छुछ समय तक आप श्री को पृना ( महाराष्ट्र ) 


८ पँ. मनि श्री श्रीमलजी महाराज 


में एक स्थान पर स्थिर रहना पडा | फिर भी समय-समय पर अपने पावन 
विचारों से संघ संगठन का मार्ग प्रदर्शित करते ही रहे थे | 


राज्स्थानी ब महाराष्ट्रीय जनता पर आप श्री का विशेष प्रमाव था। यद्यपि 
आप श्री भव्पायु में ही संसार से विद्य हो गए, क्च्छचि आप ओ के गुण 
और कारयों की सौरम जन-इन के अन्तर्मानस में आज भी मह॒क रही हैं, और 
भविष्य में भी महकती रहेगी। कवि के शब्दों में- 


५ इन्र फी सिट्ठी मे मिछ कर भी महक जाती नहीं । 
तोढ भी डालो तो हीरे की चमक जाती नहीं ॥ ” 


-श्री गणेशमुनि, ' साहित्यस्त्न ? 


१२, ज्योतिर्मय जीवन 


परम श्रद्धेय भाश्वय श्री जवाहरछालजी महाराज अस्वस्थता के कारण 
वि. स, १९९७ में मीनासर में चम्पालालजी छाठिया फे हॉल में विराज रहे थे। 
उस समय पण्डित श्रीमलजी महारान उन फी सेवा में थे ओर मुझे भी सेवा का 
सौमाग्य मिटा था। में ने देखा है कि पण्डितजी महाराज श्रद्धेथ भावाये॑ भी 
के सब से प्रिय शिष्य भर भन्तरग भन्‍्तेवासी थे । वे उन्हें स्नेह की माषा में 
४ सिरू? पहा करते थे। इस छोटे से शब्द में एदना अधिक स्नेह, माधुर्य 
मर मिठास समाया हुआ था, जो ' पण्डितजी ' शब्द में नहीं था | 


मं ने आवायश्री फे एव आप के जीवन को बहुत निकट से देखा है। आप 
सेषा-मक्ति, सरल्ता एवं निष्कपटता के कारण आाचाय॑श्री के जीवन भ समा गए. ये 
बौर भाचायंभ्री की उदारता, चिन्तन की गेमीरता, विचारों को अमिव्यक्त 
फरने की अद्भुत कला और जीवन की क्रान्ति को, भाप ने अपने मे भाव्मसात्‌ 
गर लिया था। शिप्य ने अपना शिप्यत्व गुद के जीवन मे बिलीन कर दिया 
था; वो गुय का व्यक्तिव शिष्य के जीवन फे कण में व्याप्त हो गया था। 
प्योतिघर आनाये फी ज्योति से शिष्य मी ज्योतिर्तेय घन गया | 


व्यक्तित्व, फृतित्य, जीवन प्र 


पण्टितजी महाराज जो कुछ बने, जिस रूप मे उन का जीवन निखर दर समक्ञ- 
ठमका ओर उन्‍्हों ने जीवन के अन्तिम क्षण तक जो विवास किया, उस वा 
मूल आचार्य श्री के वे क्रान्तिकारी विचार एवं उन का गम्भीर चिन्तन ही था । 
भले ही आज उन की परम्पराओं एवं भाचाय पढ के उत्तराधिकारी को३ क्यों 
न हो, पर उन के विचारों को पच्रानें का, जीवन में उतारने का एवं जन-जन फ 
मन-मन में प्रसारित और प्रचारित करने का भय ओेयपथ के पथिक्र श्रीमल्जी 
महाराज को ही मिला। आचार्य श्री के विन्तन एवं विचारों के सच्चे उत्तराविवारी 
वही थे। क्‍यों कि उन के विचारों को उन्हों ने अपने जीवन में साकार रुप 
देने का प्रयत्न किया । 


लाज चे नहीं रहे ऐसा में नहीं सोचता, क्‍यों कि उन की सरलता, निपफपटता, 
निष्छलता, सहज स्नेहमावना, सेवा-निष्ठा, निर्भयता ओर  स्पष्टवादिता भाव 
भी जीवित है और युग-युग तक ज्योतिस्तम्म की तरह हमारे जीवन वे 
आछोन्ति करती रहेगी | 


-श्री मगन सुनि 


१३. अय-साथना के कुछ संस्मरण 


जीवन में साधना का महत्त्वपूर्ण स्थान है । साधक के लिए. बह प्राण शक्ति 
है, जीवन प्रदायिनी ६। उसी के माध्यम से साधक जीवन में ठिव्यता, भव्यता 
एवं सेज॒स्विता वो साकार रूप दे पाठा है और अपनी जीवन-ज्योति, वो अन्तर 
प्रतिमा वो निसारने से सफ्ल होता है। उस के द्वार ही वह जीदन में 
मुपानुम्ति था अनुभप करता है | 


साधना-पथ के पथिर के रहिए नच्चाढ़े, प्रामाणिकता, ध्येयनिष्ठा एवं निम्प्रहता 
को जीवन मे सर्द प्रधम स्थान देना अनियार्य ४। उसे बाह्य प्रसोमनों एवं 
छत्नाओं से उनन्‍्यास लेना पटवा ६। छत्अपनों से मुक्त-उन्मुक्त हुए बिना 


६० पं, मुनि श्री श्रीमटजी महाराज 


साधना की ज्योति लीदन में पज्वद्ति नहीं हो सकती | छऊ-प्रपचों के रहते हुए, 
जो कुछ उमर कर आएगा, वह आउम्बर, दिखाबा एवे पाखण्ड ही होगा। 
ओर उस के द्वार आत्म-क्ल्याण कै नाम पर स्वयं को धोखा देना और मोडे- 
साले श्रद्धाल-अन्धश्रद्धाडु मक्ठो को अपने जाल मे फँसाने का ही काम झिया 
जाएगा | 


छल्क्पट जीवन में घुराइयों का अवतरित करनेवाला कीडा है। यह अपने 
साथ अनेक दकीटों को ले कर आता हे या बुराइयों के हजारो-हजार कीटों को 
जन्म देवा है, कोटि-कोदि विकृतियों को उपन्न कर्ता है। याद राखिए, छंद 
मूल्य कम्मीरी शाल में यदि एक कीठा भी लग जाए, तो परे थार को कुतर- 
झूनर वर छलनी-सा बना देता है। इसी प्रकार छल-क्पट एवं प्ल्येभन के पीडे 
जोवन साधना को नए्-भ्रप वर देते हैं। अतः साधक के लिए यह आदवसष्यक्ष 
ही नहीं, भनिवाय है कि बह इन दोपो से दूर रहने का प्रयत्न करे भर निप्कपटता 
फी ओर ब्दने पा प्रयास करे | 


परम श्द्रेय पण्डित श्रीमलजी महाराज फे जीवन पृष्ठों का भनुशीलन करते हैं, 
वो स्पष्ट हो जाता है कि उन्हीं ने साधना को जीवन में साकार रुप दिया था। 
उने झे जीवन का फो3 भी प्रष्ठ ऐसा नहीं है, जो साधना के अक्राश से भालेकित 
ने रहा हो। उन का जीवन त्याग-विंराग, स्नेह वात्सल्य, रणणा-ढठया आदि 
झनेफ गुर्णों से आाष्णवित रहा है। फिर मी पण्डितजी महाराज के जीवन भे दम 
सीन विधेषताओं को ४२घिक विकसित रूप में देखते ह-निस्पृहद्नत्ति, निरहंपार 

शादना और रखना पर कायू-रसनेन्ठियनिम्रह, 

साघक जब घर परित्षार का परित्याग कर फे साधदायथ पर बड़ा है, तो 53 
का झेव से पहला वर्तब्य यह है कि वह झिसी भी तरह थी लछालया पव कामना 
ने रगो। पर हम बेसन ई-घर, परिवार एवं घन-यम्रत्ति का व्यामोह त्याग से 
भाएं प६ साधक जब शिष्य शिष्याओ का मब्न आता है, पद ओर प्रतिएा डी 
समरया सामने साती है, दव उस का व्यामोह नहीं छोड पाने | शिष्य-िष्याशओं 
एन पर्दों के परिष्रह वो ले कर दभी-क्मी सन्‍्त-सदियों में संघ भी छिड छाते 
६ै। कापन मे फछ्छा झा जाती है और तनाद बंद जाता है। पस्त पर्वजी 
मंहाराज शिय ब्नागे ऐ रोग से सपेया रुच ये। झनेक योग्य व्यक्ति उन का 


ब्यक्नित्य, ऊवित्व. णीएर 


४५१ 
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शिष्यत्व स्वीकार करने को आए, परन्तु उन्हों ने सब को इन्कार वर दिया। 
उन का सब के लिए एक ही रटा-एटाया उत्तर था कि मैं शिष्य बना हैं और 
अन्त तक शिष्य ही बना रहना चाहवा हूँ। ठुम भन्यत्र जहाँ चाहो, वहां 
साधना का मार्ग स्वीकार कर सकते हो | 


पद को वे सदा उपाधि एवं व्यापि समझते थे | उन का कहना था-- जिद 
व्यक्ति को समाज, संघ एवं घ॒र्मं की सेवा करनी है, उसे पदों से दूर रहना 
चाहिए | पदों के बोझ से वोझिल व्यक्ति ही सेवा कर सकता है, ऐसा नहीं है| 
सेवा के लिए मन में कर्तव्य-मावना, दया-कझंणा एवं स्नेह होना चाहिए। 
जिस व्यक्ति के मन-मस्तिप्क में केवल पदों के प्राप्त करने की वुभुषक्षा है, वह 
व्यक्ति चाहे जितने पद स्वीकार कर ले, उस से क्दापि समान का हित नहीं 
होता । अतः साम्रानिक विकास के लिए पद नहीं, कर्तव्य-परायणता चाहिए ! 


यही कारण है कि परम अ्रद्धेय पूज्य-गुर्देव भी गणेशीलालजी मद्दाराब ने 
जयपुर में भाप को भूतपर्व सम्प्रदाय का दायित सम्मालने के लिए कहा, तब 
आपने स्पष्ट शब्दों में आचार्य पद लेने से इन्कार कर दिया। उस के बाद 
भीनासर सम्मेलन में आप की इच्छा के विपरीत मंत्रिपद प्रदान किया, तो भाष ने 
तुरन्त मंत्रि पद से त्याग-पत्र दे दिया और जब तक त्याग-पत्र स्वीकार नहीं किया 
गया, तव तक मन पर से चिन्ता का घोझ नहीं उतरा | जब कि अनेक साधु पद 
के लिए विभिन्न प्रकार से जोड-तोड लगाने का एव प्रतिष्ठित साधुओं से सिफारिश 
कराने का प्रयत्न करते रहते हैं। 


सचमुच में यदि पद-लिप्सा का व्यामोह न रहे, तो सथ एवं समाज की 
बहत-सी विपमताएँ सहन ही स्मात्त हो जाएँ। परन्तु भाज तो यह रोग मयकर 
रूप घारण कर रहा है। किन्तु पण्टितनी महाराज के जीवन में म्रारग्म से 
अन्त तक पद की लालसा नहीं रही। उन्हों ने जीवन डी अन्तिम सॉस तक 
अमण संघ को दृढ घनाने के लिए कार्य किया और इतना कार्य किया, मितना 
पदवीघर मी नहीं कर पाए। 


पद का ही नहीं, परन्त अपनी प्रतिष्टा बढ़ाने एवं समस्याओं की स्थापना कर 
के अपना नाम फैलाने छी कामना मी उन में नहीं थी। वे चाहते तो भपने 
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नाम से संस्था की स्थापना मी फर सकते थे, परन्तु वे सदा इस परिप्रह से भी 
मुक्त-उन्मुक्त रहे । 


बस्तर भी वे उतने ही रखते थे, जितने लज्णा निवारण एवं शीत-ताप से 
चचने के लिए. आवध्यक होते । में ने स्वयं देया है-- वे एक ठाठ विछा कर मस्ती 
से सो जाते थे और शर्दियों में मी एक खादी की चदर और गाती से काम 
चला लेते थे। 


रखना पर इतना कंट्रोल था कि समय पर ऊँसा आाद्वार मिकत गया, उसी को 
मस्ती से खा पर प्रसुत्ञ रहते । चाददे ठण्डी रोटी हो, जवार या बाजरे की रोटी 
हो और साथ भे रब्जी हो या चटनी, उन्हें किसी बात की चिन्ता नहीं रहती 
थी। वे क्द्दा करतें थे कि साधु का मोजन स्वाद के लिए नहीं, सयम निर्वाह 
के लिए होता है । समय पर जो शुद्ध भाहार मिल गया, उसी से घुभुक्षा फो 
शान्त कर के साधना मे संठ्म रहना ही हमारा कर्तव्य है। 


मे ने देखा है- उन के जीवन में सादगी, सरलता भीर निष्कपट्ता के 
भतिरिक्त और कुछ नहीं या। वे नो कुछ अन्दर में थे, वही बाद्वर म। उन 
फा जीवन एक खुली पुस्तक जैसा था, जे चाहे और जब चाए्टे, पद कछे। न उन 
फे जीवन में दुराव था और न छिपाव ।भाज मौतिक शरोर की अपेक्षा वें 
हमारे मध्य मे नहीं रहे, परन्तु उन की साधुता, सरलता, निष्कपय्ता, निस्ष्ठदता 
आज भी जीवित है और युग-युग त्तक जीवित रद्देगी । 


-- श्री सुमेर मुनि 


हक श्रद्धा #० किक 
१४, मेरी श्रद्धा के केन्द्र 
सन १९५४२ में भ॑ पूज्य गुरुदेव आचार्य भी गणेशीलाटजी मद्ाराघ फे झूय 
सादटीसग्गेल्न में जा रहा था। हम अलवर से जयपुर पहँचे, पहों भद्ेय 
उपाप्याय अम्रचखली महाराज और पण्टितद श्रीमलजी महाराश पहले से ही 
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विराज रहे ये। यह मेरा प्रथम ही सौभाग्य था कि उस महान्‌ विभूवि के दर्शन 
का लाम ले सका। में ने उन के सम्बन्ध मे बहुत कुछ सुना था | उन की आटोचवाएँ 
भी यदा-कद होती रहती थी ओर कमी-क्भी बहुत ही तीखी भाषा में होती 
थी। मुझे भी उन के स्वमाव से परिचित किया गया। में ने केवल आहलोदनाएँ 
ही नहीं, प्रशसाएँ भी सुन रखी थी । उन के जीवन के उज्ज्वल पृर्ठों से भी मे पृर्णवः 
अनमभिश्ञ नही था। भतः मेरे मन मे झिझ्कक थी कि उन से केसे परिचय बर्दे। 
ओर कितना करूँ ! परन्तु जब में ने प्रवचनों एवं विचार चर्चाओं भ उन ऊे विचार सुने 
भोर उन के विशाल अव्ययन एवं गम्भीर चिन्दन को देखा-परखा, तो मेरा अभाव 
दूर हो गया । और उन के निकट में आने का प्रयत्न करता रहा। एक दिन 
रात को उन के समीप बैठा और झिझकते हुए कुछ बाते वी | परन्तु जन उन्हों ने 
मेरे विचारों को भात्मीयता से मुना और सुल कर मेरे प्रय्नों का उमाधान फ्रने 
लग, तो मेरी झिझक भी दूर हो गई और उसी दिन से भें उन का बन गया। 


उन के जीवन में अनेक गुण थे, परन्तु यह एक विशेषता थी कि वे अपर 
चित को भी परिचित बनाने की कला में प्रवीण थे। उन के मन में न विंद्वत्ता का 
अहंकार था और न छोटे-बढ़े का भेदमाव | वे अपने पास जिजासा लेकर 
आनेवाछे हर व्यक्ति को आदर-सन्मान देने से नहीं चूज़ते ये | इस लिए वे मेरी 
श्रद्धा के केन्द्र बन गए.। उस के बाद मुझे पण्डितर्जी महाराज की सेवा के अनेक 
अवसर मिले, वर्षों तक उन के सान्निध्य में रहा। में न उन को बहुत निकट से 
दसा, तो समझ पाया कि उन के सम्बन्ध में आाज तक जो ऊुछ कहा गया और 
फहा जा रहा है, वह सब व्यक्तिगत ईर्प्या ओर साम्यदायिक चिद्वेप माव से कटा 
जा रहा है | सत्य-तथ्य छुछ नहीं है। 


उन के जीवन में सरस्ता; रप्नसा तो थी ही, परन्तु सेवा-भाव भी कमर नहीं 
था। | ने देसा है- छोटे ने छोटे साधु की सेवा का भी जब कमी प्रसंग 
भावा, वो तनन्‍्मयवा में उस में लग जाते थे। प्रबचन, उन एवं विचार-चर्चा 
में जिदना रख लते, उनना ही रस सवा में छेनें थे। सेवा करते समय थे अपना 
सब झछ भूल जाते ये। चाहे कोई उन का जितना ही भाहोचक क्‍यों मे रहा 
हो, जब टस की सेवा का प्रपंग जाता, तो वे आलेचनाओं को विस्मृति के गहन 
धन्घकार में पक पर सेया में संलग हो जाते। मे ने उन से एक यार कहा- जिय 
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साधु के जीवन की भोर आप इतना च्यान दे रहे हं, वह वही व्यक्ति है जिस ने 
इघर-उघर वी बिना सिर-पैर की बातें घड कर आप की प्रतिष्ठा को गिराने का 
प्रयत्न किया । इस के लिए, आप इतना कष्ट क्‍यों उठाते हे! उन्हों ने एक 
मधुर मुस्कान बिखेरते हुए कहा- ' मुझे यह देसने का अवकाश ही नहीं है 
कि कीन व्यक्ति मेरे लिए. वया करता है ! चाहे किसी ने कुछ भी क्यो न क्रिया 
हो, भे उस का लेखा-जोखा लेने वयों बैटू ! मेरी मानवता सुझे यही प्रेरणा 
देती है कि इस की वेदना वो दूर करने मे सहायक चने सकूँ। अपनी 
भोर से जितना हो सके हर व्यक्ति का हित करना, भें अपना परम कर्तव्य 
समझता हैं। 


इतना विद्याठ, उदार एवं विराद छुदय था पण्टितजी महाराज का। वे 
भले ही एक सम्प्रदाय विशेष में दीक्षित-शिक्षित हुए और एक सम्प्रदाय विशेष 
में रहे भी, परन्तु साम्प्रदायिक घेरे मे बन्द हो कर नहीं रहे। किसी भी 
सम्प्रदाय का साधु-साघ्वी क्यों न हो, वे सब से प्रेम-स्नेह से मिलने थे, सब के 
साथ स्लेद्द के साथ विचार-विमश करते थे भोर आवश्यकता पड़ने पर उन्हें 
सहयोग भी देते थे। 


मेने देखा दे फ्ि उन के मन में साधु समाज के साम्प्रदायिक बाडे-बन्दियों 
से मुक्त देखने की प्रचहठ मावना थी । इस लिए सादडी मे श्रमण-संघ बनाने के 
लिए. आपने अथक श्रम क्या | सादडी, सोनत, भीनासर सम्मेलन के समय 
तथा जोधपुर के सयुक्त दर्षावास फे अवसर पर आपने श्रमण-संघ के सुदृद 
बनाने में पूरा सहयोग रिया और अपने जीदन के अन्तिम क्षण तक भ्रमण सघ 
के विशय के लिए, कार्य करते रहे । 

दुप ५, मन में अतिवेदना है कि ते आज नहीं रहे | परन्तु पण्डितजी 
मद्वाराज फा साय भाज भी जीवित है भर चुग-युग तक ज्योति-रतन्म वी तरह 
इमारानय प्रदर्शन करता रहेगा । 


--विनोद सुनि 


घ्यक्तित्य- ऊतित्य, जीचन छ्‌ ध्ण्‌ 


१८० मेरे प्रेरणा-म्रोत ः पण्डितजी 


पण्डित श्रीमलजी महाराज को में ने निकट से, अतिनिकट से देखा है, उन पे 
व्यक्तित्त को अन्तहंढय से निरखा ओर परणा हैं। आप ने जैन समाज के 
प्रतिमा-सपत्न, प्रमावशाली, क्रान्तदर्शी, ज्योतिषर आचार्य श्री जवाहरशद्नी 
महाराज के उपदेशामृत से प्रमावित हो कर ग्यारह वर्ष के वाल्यकाल में 
साधना-पथ पर कदम रखा। आप का जन्म मद्दाराष्ट्र के अहमइनगर जिछे मे 
तेछ-कुटगॉव में हुआ, परन्ठु अखिल भारत आप की कर्मभूमि रहा। भाग 
केबल एक प्रान्त के सन्त नही, सम्पूर्ण मारत के सन्त थे। भारत हें सभी 
प्रान्त भाष की साधना की ज्योति से आल्ेकित होते रहे है। 


भाप का अध्ययन बहुत गहन-ग्रम्भीर था। सस्क्त, प्राकृत, हिन्दी, मराठी 
एबं गुजराती पर आप का पूर्ण अधिकार था) जैन आगरमो एव जैन द्शन- 
खहित्य का आपने चल्स्पर्श अध्ययन रिया था। प्र के अतिरिक्त बींद्ध 
एड वेढिक-दर्शनों का वथा हिन्दी-साहित्य का मी आप ने सागोपाग अचयतर 
किया है। आप अपने जीवनकाल में सैकड़ों ब्रन्थों का भनुशीलन कर चुके थे। 


स्थानक्बासी समाज को करोव ४४ वर्ष तक निरन्तर आप फी सेवा का 
छाम मिल्ता रहा । आप के मन में समाज को, संघ को एक रूप मे ठेखने की 
प्रव्ल मावना थी। इस लिए सघ-सघय्न के लिए भाष ने अथक परिथम किया 
और अपनी प्रसर बुद्धि एवं अपरिनित कर्तूच-श्षक्ति से स्थानफ्वासी समाज 
वी विस्री हुई कडियों को संगठित करने मे भहत्त्वपर्ण कार्य सिया। क्षाप 
साथु-संगठन के पुरस्कर्ता थे। सादडी-सम्मेल्न मे थ्मण-सघ के निर्माण मे जो 
सफलता मिली और सोजत एवं मीनावर मे उस दा अंजुर पलविन एव पुष्पित 
हुआ, उस के सेय में आप का ब्टूत कुछ हिस्सा रहा है। 

भाप का जीवन शान वी प्योति से न्‍्योतिर्मय तो था ही, पर आप स्वभाव से 
सरल, शान्त, विनम्न एवं सेवामावी सन्त थे। झापका चेहरा सदा हसमुस 
रहुहा था और झापत्री प्रद्धति मिल्मसार थी। जे मी सन्त मिलता भले ही 
बंद रिसी सम्प्रदाव या किसी परम्परा का क्यों न रहा हो; भाप उस से स्नेह से 
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मेलते और उस के जीवन को प्रेम-स्नेह से आप्लाबित बर देते | सम्प्रदाय 
वेशेप में रहते हुए भी. आप सम्प्रदायवाढ के घेरे से सर्वथा मुक्त उन्मुक्त 
(हते ये । 

आप की वक्‍्तृत्व-कला गजब की थी। भाप की वाणी में जादू था। ज्ञाप 
के चिन्तन में गभ्भीरता थी, गले में माउ्ुर्य था और विचारों को अमिव्यक्त 
करने मे स्पष्ठता एवं तिर्मयता थी, और प्राचीन से प्राचीन विषय को अर्वाचीन 
शैली से कहने की कहा थी | इस छिए जन-जन के मन सहज ही आप की ओर 
भाव पिंत हुए बिना नहीं रहते। 

आप प्रवक्ता ही नहीं, लेखक भी ये ओर कवि भी । यह बात अलग है कि 
भाप ने अपने जीवन भे अपनी पुस्तके प्रत़्ाशित नहीं की। परन्तु आप के 
द्वारा लिखा हुआ साहित्य बहुत है। कई काव्यों की मी आप ने रचना की थी । 
अभी तक वे प्रकाशित नही हुए। परन्तु परम प्रसन्नता की बात है क्वि पूना संघ 
ने ( पण्टित सीमछ प्रकाशन ? से उन के साहित्य को प्रकाशित करने की योजना 
बनाई । सचमुच मे यही उन का सच्चा स्मारक है। उन की स्वृति जन-जन 
के मन में जीवित एवं जाण्व रखने का प्र से बढ़ कर ओर क्या साधन होगा ९ 


पण्डितजी महारान सब के स्वेद्दी थे। परन्तु मेरे तो दे अन्तरग साथी रहे 
£। मुझे उन से बहुत प्रेरणा मिली थी और अन्त तक मिलती रही। परल्तु दुस 
९ कि आज प्रेरणा-त्रोव पण्टितजी हमारे सामने नहीं हैं। परन्तु प्रेरणा का 
प्रदीष भमी भी हमारे हृदय से प्रस्वलिति 8 आर सदा रहेगा। 

शाप ने अपनी साधना का जो विश्रस किया झोर भनन्‍्त मे समाधि माव को 
साकार रूप दिया, उस था भय जीवन में बेराग्य का बीज दपन करने वाली उन 
मी पृत्य मताश्री विदुपी महाखती श्री य्जकुबर्जी महाराज को £। आप के 
ससस्मरों का शी प्रतिफल हैं कि भाप आदर्श सन्त बन सके। 

ऐसे मदान्‌ सन्त की मे अपनी द्वार्दिक श्द्धाजलि समर्पिद करता हैँ। और 
यह शुभ मादना रुपता है- भाप वी भाव्मा को चिंर शाम्दि मिले, कव्यावाघ 
मु एवं झानख मिले और भाप के साहिस्य का भनु्शीर्न-परि्शील्न कर के 
जम एन या छीवने समन्‍्माग की ओर घड़े ओर रत समदर्शी दने ) 


- मालवकेसरी सौभाग्य मुनि 


व्यक्तिला, झतित्य, जीवन 


न्प्ति 


रेड 


१६, एक महान व्यक्तित 


महाराष्ट्र के अहमदनगर जिले मे कुडगोंव में पण्डित श्रीमती महारात्र का 
सन्‌ १९११ में छन्‍्म हआ। आप के बाबा श्री मिवराजजी के मन में सताए- 
त्याग की भावना उदबुद्ध हुई। भापकी माता श्री सज़रकुँवरजी के मन मे 
वैराग्य का बीज अकुरित हुआ भौर उन्हों ने दीक्षा स्वीकार की | अपने बाबाजी 
एव पृथ्य माताश्री के पुनीत भावों का प्रभाव वाल्वयी श्रीमलजी पर भी पट्ा। 
और सन्‌ १९२२ मे सतारा में वे ज्योतिर्घर आाचारय श्री जवाहरलालजी महारत 
के पास दीक्षित हुए। उन की दीक्षा के दो वर्ष तक सन्‌ १९२४ मे. जल्गाँव में 
पृज्य-गुरुदेव आचार श्री जवाहरछाल्जी महाराज के हाथों से मेरी दीक्षा हु 
डसी दिन से में अपने ज्येष्ठ गुरू श्राता के निकट परिचय मे आाया। हम दोनों 
गुरुश्नाता बहुत निकट मी रहे ओर असंगवश बहुत दूर भी रहदे। पर हमात 
स्नेह सदा अखण्ट बना रहा] ये सब जीवन के चल-चित्र आज भी मेरी भांएँ 
के सामने हैं | 


उन का स्वर बहत मधुर एवं सुरम्य था। वचपन से जब वे गाते, तो जम-|ंन 
का मन-मयूर दरत्य करने लगता । अन्य विषयों के साथ सगीत भी उन का एक 
प्रिय विषय था। उन के द्वारा रचित गीत एवं कविताएँ भान भी ' अ्रयस्कर ! 
के नाम से लोग गाते हैं। 

आप का संस्कृत साहित्य, व्यावरण, एवं दर्णन-शासत्र का अध्ययन पण्हिद 
अग्विका दत्तजी ओझा के द्वारा हुआ। आप का अध्ययन बहत गम्मीर एवं 
व्यापक था। संम्झत के अतिरिक्त प्राकृत, टिन्दी, मराठी एवं शुबगती भाषा 
पर मी आप का अधिकार था | 

पृज्य-गुरदेव की सेवा का सबसे अधिक छाम आपने लिया। इसी या 
परिणाम है शि उन के व्यक्तित्व एवं वक्‍्तृत्व कटा का नियार आप के जीवन मे 
परिलश्ित होता है। हम सब गुरु श्रावाओं में पृज्य-गुरुदेव की कृपा आप पर ही 
अधिक रही ) उन का रुग्ब्न्ध इतना घनिष्ठ था, जितना भगवान महावीर और 
गौतम गणघर का रहा हूं। वे सापु-रमाज मे एकर्पता देएना चाहते थे। इसलिए, 
सादडी सम्मेलन में उन्हों ने >मण-खपर का निर्माण करने में अपना पूरा योगदान 
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दिया। सोवत और भीनासर सम्मेलन में आपने संघटन को बनाए, रखने के लिए 
अत्यधिक श्रम किया और मीनासर में सघटन विखरने के लिए, योजनावद 
तैयारी कर के आए हुए एक वरिष्ठ अधिकारी मुनि के प्रयलल विफल कर दिए.। 


दे बच तक भूतपूर्व उपाचाये श्री गणेशीलाछजी मद्दाराज के साथ रहे, तब 
तक अ्रमण-मंघ में दरार नहीं पटने दी । यदि अ्रद्धेय आ्याचार्येश्री फे साथ भाष 
रहते, तो उन का अलग होने का प्रमग मी शायद नहीं आता । फिर भी श्षमग- 
संघ के प्रति आपकी इतनी निष्ठा यी कि उन के प्रथकू होने पर सी आप जमण- 
संघ मे ही रहे । 


उन के जीवन में सब से पड़ी विशेषता यह थी कि व वरि४ एवं अधिकारी 
मुनियों का जितना आदर करते थे, उतना ही छोटे मुनियों से प्रेम-स्नेह रखते 
मे । इस लिए थे थुवक मुनियों के मी श्रद्धा केन्द्र थे । कुछ सनन्‍्तो मे मेने यह 
देखा हुं-वे अपने आपको जान में, दर्शन में, साधना में उच्च एवं महान्‌ समझ 
बर छोटे रन्तों के प्रति उपेक्षा रखते हैं। उनका सपर्ऊ सन्मान्य सन्तों से ही अधिक 
रहता हे । परन्तु मे ने देखा है कि पण्डित्जी महाराज का स्वमाव छोटे-बंडे सब 
में घुल-मिल जाने का था १ वे छोझें और घंटों फो मिलाने के लिए एक सेतुरुप थे | 


आप का जीवन निरयद था | आप का सम लखपति एवं करोडपदियों से रहा 
फिए मी कभी शाप ने घन पं घन-संम्पत्न व्यक्तियों को मदहृत्त्व नहीं दिया। मे 
ने एफ घार उन से कहा था- आप के कई सेठ मक्त है, अत, आाप जे चाह वह 
एरा सरते ह । उत्दों से क्द्दा- हों, तुस्दार फथन सही है। यदि. में कहूँ तो 
ये मेरे लिए मुछ पर सरते हू । पास्तु मे झुदयं इस पक्त से लगने आप को 
घचाए, रखता हैं । यदि अपने लिए इन से कुछ व्यय कराऊँ, तो म॒ुभे सदा 
टन मे धो से दने रहना पड़ेगा ओर उन जी प्रशंसा के शठेन्सच्चे पुछ धान्पने 


ः बे 


होगे। अतः में सयां शिसी के चोश से अपने आप को दोमिल बनाएँ? ! 


मे सम्पदायपाद, पनद्ाद एवं दाठ बन्‍्टी से सर्यथा मुझ रो। उन्हे ऐसे 
फेंग पमम पसन्द , जहीं रात-दिन साम्मदाविए संघ दलने रहते थे) इसलिए 
दे राण्धान के सास्यदायिन बातावरण से हट कर महाराष्ट्र म पार गए और 
सन्त तह महाराटू मे से रऐे । 


ध्यक्ठित्य, कूतित्य. जीवन दर, 


सादडी-सम्मेल्न के पूर्व मेरा पण्डितजी महाराज से कई वर्षो तक मिलने शा 
प्रसंग नहीं भाया । परन्तु सम्मेलन के पावन प्रसंग पर उन के दर्शनों का पुनः 
सीमाग्य मिला और पूर्व की स्मृतियां फिर से नई हों गई । उन्हों ने मुझ 
पूछा- ठम ने अपना कार्य क्षेत्र कीनसा चुना है! में ने बताया कि आदिवासियों 
में प्रचार कार्य करने का विचार कर रहा हूँ। मेरे विचार्रों मे वे चहुत प्रमक् 
हुए। उस के वाद भीनासर-सम्मेलन के समय पुनः उन के दर्शनों एवं सेवा 
का सुभवसर मिला, तब उन्हों ने- में ने भव तक क्या कुछ किया-इसका छेखा- 
जोखा माँगा । में ने उन्हें अपना कार्यक्षेत्र बदलने का कारण बताया । 


सन्‌ १९५५ मे मेरा निम्बाहेडा वर्षावास था| व्याख्यान मे कुछ खगीक 
माई आते थे और व जैन घर्म की ओर भाकर्षित हो रहे थे | उन्हों ने मुठ 
कहा- यदि भाज हमारी ख्ीक जाति में घ॒र्म प्रचार करे, तो बहुत लाम होगा। 
हमारी आजीविका हिंसा की है और हमारी जाति मे मास-मदिरा का भी सेवन 
द्ोता है | यदि आप के प्रयत्न से हमारी जाति के भाचार एव. विचार में 
परिवर्तन आया, तो आदिवासी जाति की अपेक्षा विशेष महत कार्य होगा। 
इस लिए. में ने खटीक जाति के आचार-विचार को नया मोढ देने का प्रयल 
शुरू कर दिया है | 


उन्हीं ने कद्दा- 'कार्य बढ़त सुन्दर है। परन्त्र जिस क्षेत्र म रह कर कार्य करना 
है, वहाँ की जैन समाज जातिवाद के कटबरे में बन्द है | उन में इतनी उदारता 
नहीं ह हि जातिवाद से ऊपर उठ कर तुम्ह सहयोग दे सके । सम्मव £, वह 
हुग्हारी आल्येचना कर के तस्द्वारें माय मे अवगोध भी उत्तन्न करने का प्रयत्न 
करे। यदि तुम्हारे में साइठ, सहिष्णुता ओर शृदता €, तो इस बाय वो 
निसकोच भव से हाथ में के लो। * 


सन १९५६ से कुचरा (राजस्थान ) वा व्यवास परिसमाम्र कर के 
राजस्थान से महाराष्ट्र शते समय थे जादद पघाने भर मे मी प्रचार कार्य करते 
॥ए उन मी सेवा में जाबद पहुँचा । मेरा कार्य देय कर थे अत्विक प्रग॒न्न 
हुए. । जो जातिवाद की चार वारी के बाहर सौंफ कर देखना नहीं चाहते से, 
उन्हें समझते हुए आप ने अपने प्वचन भें रहा “जन धर्म ज्ञातियाद यो नहीं 
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मानता । व्यक्ति जाति से श्रेष्ठ और दीन नहीं है, उस की श्रेण्ता का भाघार 
आचार-विचार की पवित्रता ही है। मुनिजी जो कार्य कर रहे हैं, वह अपने 
आप मे बहुत श्रष्ठ हे ओर जैन परम्परा के अनुरूप है । भतः भाप सब को उन 
फो सहयोग ठेना चाहिए. । * 


सन्‌ १९६७ में में बग्वई से पृज्य गुरुभ्राता पण्टितजी महाराज के दर्शनार्थ 
पूना जा रद्दा था, तो आप ने सेवामावी मगनमुनिजी एवं तपरवी श्री किसन- 
लालजी के ५ मील दूर एक गाँव में मेरे सामने भेजा और उन के घुटने मे दर्द 
होते हुए मेरे पूना प्रवेश के समय वे कुछ दूर मुझे लेने भाए। उन का मेरे 
ऊपर भपार स्नेह और वात्सल्य था। स्थानक में पहुँचने पर उन्‍्हों ने छोगों से 
भेरा परिचय देते हुए कहा-( कुछ व्यक्ति एवं साधु समाज से लेना सीखे हैं, 
देना नहीं । हमारे अतिथि मुनिजी साहस के साथ अपनी शक्ति का रुदुपयोग 
कर रहे हैं। आप ने जिस सामिप जाति को निरामिप बनाया और उस के 
आचरण को सात्तिक एवं अहिंसामय बनाया, यह कार्य बहुत महत्त्वपूर्ण है। 
एस कार्य को करते हुए इन्हें कितना सहन करना पड रहा है, यह में मछी- 
मोति जानता हूँ | समाज को चाहिए, कि वे उन्हें उदार हृदय से सहयोग दें ।? 
पण्डितजी मद्दाराज के प्रेरणामय प्रवचन से सब के मन में प्रचार कार्य के 
प्रति श्रद्धा जायत हुई | 


मेँ ५ दिन उन की सेवा मे रहा । यह मेरा उन के साथ अन्तिम सहवास 
था। मेरी अन्तिम सेवा थी भौर ये ही मेरे अन्तिम दशन थे। मेरे मन में 
यह भाव ले कर गया था कि पुनः शीघ ही दरशनों का लाम मिलेगा । मेरे मन 
में यह कव्पना ही नहीं थी कि यह विराट व्यक्तित्व इतनी जल्दी केबल हमारे 
हृदयों में एवं स्मृतियों में ही रह जाएगा । 

उन का जीवन सरल, स्वच्छ एवं सीघा-साढा था। न उन्हें शिष्य का मोह 
था, न पद का । भीनासर सम्मेलन में उन्हें मेत्रीपद देने का निणेय किया गया, 
परन्तु उन्हों ने स्पष्ट शब्दों में लेने से इन्कार कर दिया | उन्हों ने कहा- में 
अपने पृज्य पुरुषों के निणेय का अनादर करना नहीं चाहता, परन्तु में ने पद 
लेने और शिष्य बनाने का त्याग कर दिया है, इस लिए. भाष मुझे पद के बोझ 
से मुक्त रखें। ! 


व्यक्तित्व, ऊृतित्व, जीवन ७१ 


वें केबल विचारक ही नहीं थे- ऋरान्तिकारी प्रवक्ता और निर्भीक लेसइ 
थे | अपने विचारों को अभिव्यक्त करने की उन की शैली बहुत सुन्दर थी भर * 
विचार सुल्मे हुए थे | सामाजिक, धार्मिक एवं साम्प्रदायिक रूद परसराओं में... 
परिवर्तन करना आवश्यक लाता, उसे कहने में वे ठनिक मी नहीं सिश्नकतें मे । 
पृण्डितजी महाराज का व्यक्तित्व बहत व्यापक था | ऐसे आदी सन्त एवं पूल्य 
शुरुभ्रावा को शव-शत वन्दन-अमिवन्दन । ' 


“समीर मुनि ' सुधाऊर ! 


१७, पण्डितजी : एक स्पष्ट प्रवक्ता 


परम श्रद्धेय पण्टित श्रीमलजी महाराज एक स्पष्ट प्रवक्ता, गम्भीर चिन्तक, 
उदार विचारक एव तेजस्वी सन्त थे । 


श्रमण-सघ में प्रविष्ट होने के पूर्व वे एक विशिष्ट सम्प्रदाय के वरिष्ठ सन्त ये | 
परन्तु उन का जीवन सम्प्रदायवाठ के बन्धन से मुक्त-उन्मुक्त था। थे रुदा 
प्रसन्न बदन रहते थे। एक भविचल भाभा से उनका मुखमण्डल सद्य-सर्वदा 
आलोकित रहता था | 

उनकी सेवा मे मुझे रहने के अनेक सवसर मिले और सदा ठन की भेरे पर 
झपा रही । अतः में उनके प्रति सदा से श्रद्धावनन रहा | आज पे मीनिक् शरीर 
से इमारे ब्रीच मे नही हैं, परन्दु उन के नीवन की ज्योति आज मी विद्यमान 
है, और मविष्य में मी रहेगी | में उन की स्नेह स्मृतियों भाज भी मेरे हृदययट पर 
सअंक्सि €। उन पे जीवन मे अन्य अनेक गुणों के साथ निर्मेयत्रा एवं स्पष्टबादिता 
का विजश्प्र गुग था। सत्य बहने में वे कदापि टिचक्चिते नहीं थ। मुझे 
अपने से सम्बन्धित एक घटना का रमरण हो रहा 8, मिस की कझनिद छाप 
आज़ भी मेरे मानस पर अंकित £ 

सोज्व-सम्मेलन के बाद पस्म अ्रद्देय उपाचाय शी गर्णेश्रीदालजी महाराव 
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ब्यावर पचारे] उस समय शारीरिक अस्वस्थता के कारण स्व. पृज्य-गुददेव 
हजारीमलजी महाराज मेवाडी दरवाजे के बाहर शकरलालजी मुनोत के बगीचे मे 
विराज रहे थे | इस लिये भ्रद्वेय उपाचायंजी भी वहीं विराजे | उन क साथ परम 
श्रद्धेय उपाध्याय अमरम॒ुनिजी महारान और पण्डितनी महारान तथा अन्य 
सन्त भी वही ठहरे। 


उस समय तक पृज्य-गुरुदेव की आँखों के दो आपरेशन तथा वक्षस्थल पर 
स्थिव एक अन्धि का भी दो बार आपरेशन हुआ था। इस में से अम्ण-संघ 
बनने से पहले तीन बार आपरेशन हुआ और चौथी बार भ्रमण-सघ बनने के 
बाद । परन्ठु अभी तक श्रमण-संघ की प्रायश्रित्त प्रणाली नहीं बनी थी। सभी 
सन्त अपनी पूर्व-परम्परा के अनुरूप प्रायश्चित्त स्वीकार कर के भात्मगुद्धि कर 
रहे थे | गुरुदेव ने अपना झुद्विकरण करने के लिए, प्रायश्विच्र के लिया था। 


परन्तु अ्रमण-सघ के शास्ता इस से सन्तुष्ठ नहीं थे। वे अपनी म्ृतपूर्व परम्परा 
के अनुरूप प्रायश्ित्त देना चाहते थे। मे ने संपूर्ण घटना पण्डितजी को सुना दी । 
वे तुरन्त वरिष्ठ शास्ता की सेवा में पहुँचे ओर विनम्र माव से स्पष्ट शब्दों से 
कहा-- “जब तक एक प्रायश्वित्त प्रणाली नहीं बन जाती है, दव तक अपनी 
परम्परा के अनुसार लिए जाने वाले प्रायश्वित्त को हमें मान्य कर लेना चाहिए। 
प्रायश्रित्त हृदय की शुद्धि का प्रतीक है। वह स्वय लिया जाता है, दिया नहीं 
जाता। * 


पण्डितजी महाराज के विचार उन के हृदय को स्पश कर गए.। मेरा और 
पूज्य शुरुदेव का भी समाघान हो गया। में ने देखा और अनुमव किया कि 
सत्य कहने में वे जरा भी नहीं संकुचाते थे। और साथ मे पूज्य-पुरुषों फो जो 
कुछ कहते बह मी विनम्र माव से, अपनी विनम्रता एवं भादर मावना की कम 
नहीं होने देते । ऐसे निर्मय प्रवक्ता एवं सर हृदय सन्त को शत-शत बन्दन- 

अमिवन्दन । 
- सुति मिश्रीमछ, “मधुकर 


व्यक्तित्व, कृतित्व, जीवन छ्रे 


१८, श्रेयः प्रेयः समी हि सः। 


विज्न में ऐसी विशिष्टतावाले पदार्थ अत्यन्त ही भव्य है, जिनमें श्रेय! 
और प्रेयः दोनों का समन्वय होता है। मद्ाकवि मारवि ने “ हित मनोहारि व 
दुलंम वचः ” इस सूत्र से उक्त आशय का विशा-सूचन किया है। जिस प्रकार 
एठट्रप पदार्थ की दुर्लमतमवा है, उसी श्रकार वैसे व्यक्ति भी बहुत कम प्राप्त 
होते है कि जिन्‍्हों ने अपनी रुचि में उपर्युक्त सूत्र का झुम समावेश किया हो। 
तथापि इस के अपवाद स्वरूप निग्नेथ प्रवचन के आधार से वीतराग वाणी के 
उपासक अपने भाष को वदनुरूप आाद्श बनाने का प्रयल करते हैँ भर वे प्रायः 
उस में सफल भी होते हैं। 


धर्म, अर्थ, काम और मोल्ष रूप चठुवग की साधना अेयः और प्रेयः दोनों की 
समन्वय भूमिका कही जा सकती है। प्रेयः माने जानेवाले अर्थ ओर काम दोनों 
चतुर्वग के मव्यवर्ती साधन हैं, वे धर्म और मोक्ष के द्वारा परिघिकृत हैँ । चत॒र्वर्ग के 
भावि भर भन्‍्त में स्थित धर्म ओर मोक्ष में इन दोनों थेयों के बीच मे भर्थ 
ओर मो ये दोनों ग्रेयः सीमित रूप म॑ अवस्थित है। चतुर्वर्ग का सत्यापन 
क्रम ही ऐसा है कि अर्थ भीर काम दोनों को अपना विस्तार क्षेत्र बदाने के लिए 
कहीं अवकाश ही नही है | क्‍यों कि अर्थ को धर्म भवरुद करता है ओर काम 
को मोक्ष भागे ददने नहीं देता है। 8सी से घर्म का अनादित्व और मोक्ष का 
अनन्तत्व स्वये सिद्ध हो जाता है। प्रस्तुत विषय म चहुर्वग के साधक को ' शेयः 
प्रेयः समो दि सः ? कह दिया जाए, तो कोई अतिशयोक्ति प्रतीत नहीं द्ोती | 
यद्यपि यह वस्तु अन्यान्य अनेक दृष्टियों से पत्रचित एवं पुष्पित की जा सकती 
है, तथापि यहाँ पर समान एक अमुक न्वक्ति विगेप से प्राणबान था, उस के 
माध्यम से विचार-विमर्श जिया जाएगा। 

लेग्क क्षीर उब्केयनीय दोनों ही स्थानक्ता्सी समाज के साथ विशेष 
सम्बंधित होने के कारण से प्रस्तुत विषय वही तक सीमित है, फिर भी यदि झिसी 
रमान के लिए सोचने बैठे, तो उछ की आचार मर्याग उस के स्थायित्व के 
टिए, अयस्तल्व हैं और उस के सदस्यों या संगठन उस के प्रयोजन की सिद्धि के 
टिए प्यस्तत्य है। एसा मानमें में पो४ रघक कारण माउुम नहीं होता। भानार 


७2 पे. मुनि श्री श्रीमठजी महाराज 


मर्यादा से स्व-पर उपयोगिता सिद्ध होती है, यह उस का श्ेयः पक्ष है। इसी 
प्रकार संगठन से अन्यान्य विचारकों को वह अपनी ओर आइष्ट करता है, 
यह उसका प्रेयः पक्ष है। हो सकता हे कि उपयुक्त धारणा के अनुसार 
आज कई श्रेयोहीन समाज अपने भस्तितों को रखते हों और वे कदम- 
कदम पर क्षपने प्रेयः का जाछ विछा रहे हों। परनन्‍्ठ उन के विषय मे मुझे यहाँ 
कुछ भी नहीं देखना है। मेरा अधिकार तो हम जिस के अग है, उसी के गुण- 
दोषों का गहराई से विचार करने का है भौर यही पर्यात है। 


आज स्थानक्वासी समाज की स्थिति को देखते हुए. यह लिखने को बाध्य 
होना पडता है कि वह एक तरफ अपनी आचार मर्याठा को गौण बना कर 
श्रेयोहीन होने जा रहा है ओर दूसरी भोर चिरजीवी बनने के लिए. सगटनादि 
बाह्य आकर्षणों के द्वारा प्रेयः परिपृर्णता की प्राप्ति में अपने पडौसियों से 
होड लगाते हुए: दौड रहा है। इस पर यह कहे विना नहीं रह सकता कि एक 
प्रियमाण रुग्ण व्यक्ति को उस के पारिवारिक सदस्य औौषधोपचार द्वारा खस्थ 
तो नहीं बनाते हैं, परन्तु उस को वस्शालकार से सुसज्जित कर रहे हैं। हंस 
पर यह क्यो नहीं माना जाए, कि प्रकृति उठ की शव-याज्रा के लिए पूर्व भूमिका 
का निर्माण कर रही है। यदि यह सब सत्य है, तो नितान्त ही निंदनीय है। 
समाज की इमारत की जितना उस की आचार मर्यादा का पाल्म कर के 
आन्तरिक मजबूती से अधिक समय तक टिकाकर रखा जा सकता है, उतना 
उस के सगठन रूप बाह्य चित्रकारी की शोभा से नहीं रखा जा सकता । 


प्रकृति का एक नियम-सा दिखाई ठेता है कि जब-जब समाज गिरने लगता 
है और उस के साथ सहानुभूति रखने वालों के मनों में एक मृक संवेदन होने 
लाता है, तव किसी मी स्थान विशेष से एक ऐशसी आात्मा का पदार्पण होता 
है कि जिस के द्वाथों समाज की बहुत-सी विषमताओं को एक संतुलन में आने 
को बाच्य होना पडता है। ऐसे प्रसग में पण्डितवर्य श्री भेयमलजी महाराज 
को स्मरण किए, बिना मुझ से नहीं रहा जाता। में ने उन को सर्व प्रथम अजमेर 
सम्मेलन मे देखा था| उस समय आप ज्योतिर्धर जवाहिराचार्य के साह्निध्य में 
स्थानकवासी समान के ज्व्न्त प्रश्नों को समझने में लगे हुए थे। उस के 
पश्चात्‌ स्थानकवासी समान अजमेर-साधु सम्मेलन के समय उठाए गए, कार्यो 


व्यक्तित्व, रृतित्व, जीवन छ्ण 


के बोझ को मानों उतारने में छा गया हो, ऐसा निश्वेष्ट-सा प्रतीत होने ढगा। 
और धीमें-चीमे गफलत की गहरी नींद के खर्राठें छेने छग गया हो) ऐसा 
अनुमव हुआ । 


त्थाभग चौदह-पंद्रह वर्ष के इस लम्बे का में समाज की अमुक इकाइयों 
ने अपनी-अपनी सपम्प्रदायो को सुब्यस्थित बनाने का प्रयत्न किया । किसी ओर 
आचार्यों के रिक्त स्थानों की पूर्ति की जाने छगी, तो किसी ओर क्रान्तिकारी 
कदम उठाए जाने लगे | विभिन्न प्रकार से काट-छोंट हो जाने पर भी जब 
सामूहिक रूप से समाज का ढॉँचा सुब्यवस्थित रूप घारण नहीं कर सका। तब 
सादडी-सम्मेलन की पूर्व भ्रमिका के रूप में सबैक्य योजना की सत्त-सूत्री अमठ 
में भाई। ज्यों-ज्यों सम्मेडन का समय निकट आता गया, त्यो-त्यो निराशा का 
वातावरण बढ़ता गया | उस समय विचारकों के मस्तिष्क मे एक चीज उठी 
कि पहले की मौति अब मी पृज्य श्री हुक्मीचदजी महारान की सम्प्रदाय के 
दोनों दलों को एक करने के लिए मिश्रीलाल्जी जैसे सत्याग्रही सन्त कहीं से 
मैन में आ कर तो टपक नहीं पडेंगे ! यदि ऐसा कुछ हो जाएगा, तो सब 
कार्यकर्ता एक उसी ओर लग कर, शेष प्रश्नों को यों ही अघर मे छोड देगे। 
सौभाग्य की बात है कि उस समय पण्डित श्री श्रयमलनी महाराज संयोजक के 
रूप में कार्य क्षेत्र म उतर भाए. | कविवर्य उपाध्याय श्री भमरचदजी महाराज 
का भी इनको साथ मिल गया | ऐसा छग रहा था- मानो सोने मे सुगंध मिल 
गया हो। 


आप जयपुर तथा अजमेर तक पूज्य श्री गणेशछालजी मह्ाराज के साथ पधारे 
और इसी बीच में जवाहरीय और दिवाकरीय दोनों दलों को पूज्य श्री हुक्मीचदजी 
महाराज की सम्प्रदाय के रूप में व्यवस्थित कर दिया | इस से अ्रमणों के मन 
मे एक संघ बना सकने का साहस हो गया। खास सादडी-सम्मेल्स मे सी अनेका- 
नेक उल्झनों को सुलझाने में भाप ने अच्छी तरह से दिमागी एवं शारीरिक 
सहयोग दिया था। उस के पश्चात्‌ मी सोजत और सीनासर-सम्मेलन पर भी 
भाष की उपस्थिति अपनी विशेषता सिद्ध करती गई | यह दूसरी बात है कि 
कुछ आन्तरिक कारणों से जब देखो तब कदम पीछे ही पीछे पढते गये और 
जनता के मन में श्रमण-संब के एज संगठन के प्रति आस्था कमर होती गई। फिर 
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भी पण्डितजी महाराज ने अपने ज्ये्ठ-अए गुरुमाई ठपाचार्यभी को आनेवाली 
अनेकानेक गुत्वियों मे नह्ठी उलझने देते हुए सुयश का भागी बनाए रखा। 
इस तरह जब तक साथ रहे तब तक उनकी सावुक प्रकृति का कोई अनुचित लाभ 
नहीं उठा ले ऐसी सानघधानी रखी। 


आखिर पूना विराजित स्थानापन्न संतों की एवं सतिया-जिन में कि आपकी परम 
पूज्या माताजी थी, उन की सेवा म भाने के कारण राजस्थ!न से दूर महाराष्ट्र मे 
आ गए,। इस से उघर का सम्पर्क कम हो गया। उस ओर उपाचार्य श्री के पास 
कुछ ऐसे तत्त्व उत्तरोत्तर अपना स्थान अधिकाधिक मजवृद बनाते रहे, जिस के 
कारण उन को अपनी दिशा बदलने के लिए, वाव्य होना पढा। श्रमण-संघ के 
साथ अपने सन्बन्ध समाप्त करते समय उन्हों ने पण्डितजी महाराज के सामने अपने 
विचार रखे और से उन जी राय मागी की भविष्य मे अपने उत्तराधिकारी के 
रूप मे पूज्य श्री हुक्मीचदजी महाराज से सप्रदाय के भाठवें पाट पर आचार्य 
किसे बनाना | इस विषय पर खास विचार विनिमय भी किया। उस पर आपने 
बताया कि यदि आप अभसम्मिल्ति समी वर्गों के साथ पूज्य गुरुदेव जवाहिराचार्य 
की जो योजना थी उस के भनुरुप एक नया संघ बनाए, तो मैं अपनी सेवाएं. 
समर्पित करने को तत्पर हूँ। इस के अलावा जब हम अपने आप को श्रमण-सघ के 
लिए विलीन कर चुके हैं, तब फिर से अपनी पुरानी सम्प्रदायक को 
पुनरुण्जीवित करना न तो वैधानिक ही है और न मुझे उस में कोई रुचि भी है| 
शिप्य बना कर अपनी परम्परा चलाने का भी में कभी से त्याग कर चुका हूँ। मैं 


अ्रमण-सघ के किसी पद को मी अहण करना नहीं चाहता, क्‍यों कि पढ लेने का 
त्याग कर चुका हूँ। 


इस प्रकार भाप अप्तण-सघ में ही बने रहे, तव भी समय-समय पर आप 
अपने चडे गुरु-भाई भूतपूर्व उपाचार्यश्री की विचारधारा के अनुसार मी 
आचार पद्धति का अनुसरण करते रहे । यह आपकी उदारता थी । भापकी स्पष्ट 
एवं सुल्झी हुई विचार घारा का प्रमाव मुनि श्री समदर्शीनी ( आईंदानजी ) पर 
और प्रिय ब्याख्यानी पं, मुनि सुमेरमछजी महाराज आभादि पर मी पडा और वे 
भी अ्रपण संघ मे ही रहे। घंडे दुःख के साथ लिखना पडता है कि अगर अपनी 
अनुशासन पद्धति में अ्रेयस्कारिणी समन्वय नीति का भी सम्मिश्रण रखा जाता, तो 
व्यक्त्तित्ण, रृतित्व, जीवन 


छ७ 


विश्वासपूर्वक कहा जा सकता है कि ज्योतिर्धर जवाहिराचार्य की परुपरा एक 
और ही प्रमावक शक्ति का आदर उपस्थित करती । और जिस प्रकार अनेक 
विद्वान एव योग्य सन्‍्त आज तक उससे भछग होते रहे हैं, वैसा नहीं होता । में 
सोचता हूँ कि इस परम्परा के वर्तमान आचार्य श्री नानाछाछ॒जी महाराज अपने 
भाजीवक तत्त्वों में से पडिककमामि, निंदामि, गरिहामि के आधार बदल कर 
जरा उदार रुख अपना लें, तो अपने पृवेजों के प्रति वर्तमान की जनता को 
अधिकाधिक आक्ृष्ट कर सकते हैं। 

पण्डितजी महाराज में विद्वत्ता, समयजता, और कार्यकुशल्ता के साथ सेवा 
का भी एक महान्‌ गुण था। उस का अनुभव स्वय मुझे हुआ है। संवत 
२०१४ मे बंबई से जब पूना की ओर विहार हो रहा था। तब छोणाबला में 
साइकल की दुर्घटना से पैर की हड्डी हृट गई थी | उस समय आप स्वयं 
टाइफाइड के कारण अल्य अस्वस्थ थे, किन्तु दुघेटना का सुनते ही सुनिश्री 
गोपीचदजी को अपने साथ ले कर एकदम लोणावछा पधार गए। दिन रात एक 
कर के तन-मन से सेवा मे संलझम हो गए.। दर्दी जब वेमान हो, तब उस के द्वारा 
विना किसी तरद्द का संकेत प्राप्त किए; उस के अनुकूल सभी तरह की परिस्थिति 
उत्पन्न कर देना; सचमुच यह विशिष्टता जैन शास््रानुसार व्रब्य, क्षेत्र, काल, 
भाव के जानकारी की निशानी है। और जैनेतर दार्शनिकों की माषा में “ सेवा- 
धमः परमगहनो योगिनामण्यगम्यः ”” का उद्घोष है। उस समय मे पंडितजी 
को भत्यन्व निकथ्ता से देखने का मौका मिला | छगमग सवा महीने का वह 
सप्तागम रहा, जिस में मै ने देखा कि उन में कितनी निरमिमानता है। यह 
पण्डितोचित दुर्लम विशिष्ठता मुझे देखने को मिली | हृदय सहसा गढ़द हो 
उठता था कि आज स्थानकवासी समाज की महान विश्नति शुद्ध स्नेह से मुझे 
आप्लावित-परिप्लावित कर रही है। वेढना के वे कटु क्षण उस सहज सद्दानुमृति के 
द्वारा शान्ति के अणु-परमाणुर्भों के रुप में परिवर्तित हो रहे थे। जीवन के उन 
क्षणो की मधुस्मि कभी कम नहीं हो सकेगी, ऐसा मेरा दृढ विश्वास है) यह 
ठीक है कि उस समय श्रमण-सघ की व्यवस्था थी | परन्तु में मानता हैँ कि 
यदि यह व्यवस्था नहीं भी होती, तब भी पण्डितजी महाराज साधुता के साथ 
भआत्मीयता रखने वाले थे | इस लिए ऐसे समय में भवध्य आते | पण्डितर्ता 
महाराज, छोगावला संब और बंबई सघ्र ने जो सेवाएँ उस समय समर्पित दी 
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वे मेरे संयमी जीवन में सहायक होने से सदेव के लिए. संस्मरणीय बन 
चुकी हैं। 


पण्डित जी महाराज में एक युग-प्रवर्तक सी प्रतिभा थी और वहू उस 
समय की सम्मेलन सम्बंधी गति-विवियों में झलकती भी रही है | पिछले वर्षों भे 
अ्रमण-संघ की पिछडी-सी अवस्था को सुधार सबने की कोई योजना उन के 
मस्तिष्क में थी और उसकी सफल्ता के लिए जवाहरलालजी मुणोत से ही उन की 
आशा थी। इस विषय से कई बार उन्हो ने पत्रों द्वारा मुझे सकेत भी किया 
था। परन्तु वे कुछ कारणो से पण्डितजी महाराज से मिल नहीं सके, यह तो एक 
निमित्त मान्न माना जा सकता है, वास्तव में तो स्थानकवासी समाज के वैसे 
उपादान ही नहीं थे | इस लिए वह वस्तु उन के दिमाग से बाहिर ही नहीं निकल 
सकी। विशेष सम्पर्क में भाने के बाद पण्डितजी महाराज के सम्बन्ध में अनेक 
अनुभूतियाँ हुई, किन्तु यहाँ अमी इतने भ ही संतोप करना उचित समझता हूँ। 


८ 'भिन्नरचिहि छोकः ?” के घोष के अनुसार यह सच है कि पण्डितजी महाराज 
के विषय मे अनेक श्रान्त घारणाएँ. भी जन-मानस मे फैछाई गई । कुछ प्रतिष्ठित 
एव सम्माननीय पद पर विराजमान व्यक्ति भी अपनी प्रतिष्ठा को बढाने का कारण 
दूसरों की निंदा को मान लेते हैँ और दूसरो का स्थान छोकों के हृदय से हटा 
कर उस पर अपना सिक्का बैठा ने की चेष्टा करते हैँ। कभी-कभी उन की यह 
ईर्ष्या वृत्ति नम्म दृत्य करती हुई भी देखी जाती है। प्रायः यह देखा जाता है 
कि निकट सम्बन्धित व्यक्तियों के द्वारा जब वैसी वृत्ति अपनाई जाती है, तब कम 
परिचय में आये हुए, व्यक्तियों के मन पर उस का असर होता है, किन्तु अधिक 
सम्पर्क में आए हुए व्यक्तियों पर उस का कोई प्रभाव नहीं पडता। यहाँ एक 
बाव विशेष ध्यान में लेने योग्य हैं कि जब भमुक ईर्ण्याल व्यक्ति अपने भात्मीय 
जन के चारे में भी अनुचित ठीका करने से बाज नहीं भाते, तो अन्य व्यक्तियों 
के लिए तो वे चूकनेवाले ही कप हैँ! यद्यपि ऐसे व्यक्ति ही समाज की विषम 
अवस्था के जवाबदार हैं | कुछ मी हो मैं अपने पाठकों को मूल विषय को 
उपसंहृत करता हुआ एक बात बता देता हूँ कि चाहे कोई कुछ भी माने परन्तु 
पण्डित श्रीमछजी महाराज का वियोग स्थानकवासी समाज की एक अपूरणीय 
क्षति के रुप में लगभग सर्वत्र माना गया है। अन्त मे एक जैन साधु की मान्यता 


व्यक्तित्व, कृतित्व, जीवन ७९, 


के नाते उनकी भात्मा यथाशक्य शीघ्रतया मोक्ष सुखों की प्राप्ति करे ऐसा कह 
कर और उनके लिये “ श्रेयः प्रेयः समो हि सः ” यह उद्घोष समाज के सामने 
रख कर हृदय को समन्तुष्ट करता हूँ। क्‍यों कि वे स्वये अपने में ओेयः थे और 
अन्यान्य व्यक्तियों के लिये परम प्रेयः थे। 


--मुनि लालचन्द्र, काव्य-तीर्य 


१९ श्रद्धा के कुछ सुमन 


परम श्रद्धेय पण्डित श्रीमलजी महाराज का जीवन स्फटिक की तरह खच्छ, 
पविन्र एवं स्पष्ट था। उस मे न कही लुकाव था और न कहीं छिपाव था| जो 
कुछ था, सब के सामने था। वे जैसा सोचते थे, विचारते थे, बैसा ही वोछते थे 
और जो कुछ कह्ठते तहुप ही उन का अपना कर्म होता था ] उन के विचार, 
उच्चार और आचार-तीनों में एकरूपता थी। एक को कुछ कहना और दूसरे 
को कुछ और कहना, या कहना कुछ और करना कुछ यह आभादव उन को 
विल्कुल पसन्द नहीं थी। वे जैसे अन्दर थे, वैसे ही वाहर ये | 


वे सस्कृत, प्राकृत, हिन्दी, मराठी एवं गुजराती पर पूरा अधिकार रखते ये। 
उन्हों ने मागम साहित्य का तल्स्पर्शी अध्ययन किया था। उन का दर्शन- 
शास्त्रों का गम्मीर अध्ययन था और उन का चिन्तन भी बहुत गहदरा था। 


पण्डितजी मद्दाराज की वाणी मे जादू था। वें जब अपने विचारों को 
अमिव्यक्त करते, तव जनता का ध्यान आप की ओर केन्द्रित हो जाता 
था। आप के प्रवचनों मे सब से बडी विशेषता यह थी- उन मे स्पष्टता रहती 
थी, साम्प्रदायिक छींटाकशी नहीं रहती थी और प्रत्येक विषय को-मछे ही वह 
पुरातन ही क्‍यों न हो- नूतन एवं भदतन शैली में दाल कर लोगों के सामने रखने 
की कला थी | भाष केवल्ठ प्रवक्ता ही नहीं, सिद्धहस्त छेखक, कवि एवं क्रान्तिकारी 
विचारक एवं प्रचारक भी रहे हैँ। 


८० पं. मुनि श्री श्रीमछजी महाराज 


ऐसे महान व्यक्तित्व सम्पन्न सन्त का अमाव हमें खटक रहा है। पर क्‍या 
करें ? अपने हृदय की अद्धा अभिव्यक्त कर के ही सनन्‍्तोष करना पड रहा है। 


-“ चन्दन मुनि 


२०, सेवा के साकार रूप : पण्डितजी 


परम भ्रद्धेय पण्डित भीमलजी मद्ाराज का जीवन एक आदी जीवन था। 
उस महायुरुष ने अपने जीवन भ समाज एवं संघ की बहुत सेवा की है। उन 
के जीवन की सब से बडी विशेषता यह थी कि वे प्रत्येक व्यक्ति फे साथ स्नेहमय 
व्यवहार करते थे और उन के जीवन के किसी सी कोने में अभिमान खोजने 
पर भी नहीं मिलता था। 


वे सेवा की साक्षात्‌ मूर्ति ये । सेवा का प्रसंग उपस्थित होने पर वे छोटे- 
बडे का भेद नहीं करते ये । भहमदनगर मे में एक घार अस्वस्थ हो गया था। 
जब उन्हें पता लगा तो वे अपना लेखन काये छोड कर मुझे डाक्टर के दवाखाने 
ले गए.। यद्द नहीं सोचा कि एक छोटे साधु के साथ भे कैसे जाऊे। 


पूना में भी जीवराजजी महाराज के गले का आपरेशन कराया, तब भाष 
स्वयं हास्पिटल में रहे थे और सारी देखभाल आप ही करते थे। मुनि 
जीवराजजी की अस्वस्थता के कारण मुझे भाप की सेवा में रहने का पूना में 
प्रथम अबसर मिला। परन्तु मेरे पर भाप की इतनी कृपा रही कि भलग होने 
को मन ही नहीं करता था। 


आप के जीवन में स्पष्टता एवं निर्मेयता स्पष्ट रूप से परिलक्षित होती थी। 
आप निष्प्राण रूढियों को तोडने में जरा भी संकोच नहीं फरते थे।आप की 
भूतपूर्व संप्रदाय की परम्परा में ध्वनिवर्धक यन्त्र निषिद्ध था, फिर भी उस की 
उपयोगिता समझ कर उस का उपयोग करने में संकोच नहीं किया । 


ऐसे महापुरुष को द्वार्दिक भ्रद्धानलि एव॑ं द्वार्दिक वन्‍दन-भमिवन्दन | 
“शान्ति ऋषि 


व्यक्ष्तित्व, ऊतित्व, जीवन घर <१ 


२१, विमल विभूति पण्डितजी 


पण्डित श्रीमलजी महाराज इस 'विश्व-उद्यान में विविघ प्रकार के और विचित्र 
रग के फूछ चारों ओर खिले हुए हैं। अपने सौरम और अपने सौंदर्य को संसार 
को समर्पित कर के मुरझ्षा जाते हैं। युग-पुरुष मी इस घरणीवल पर जन्म ले क 
6१8 का सोरम और अपने चारित्र्य का सौंदर्य संसार में फैला कर चे , 
जा | 


सत्य के प्रचारक, उदार विचारक, सच्चे सुधारक, समाज के उद्धारक पण्डित- 
जी महाराज इस प्रिय उपनाम से सम्बोधित होने वाले सभी को भति वल्लम 
थे। श्रेय के साधक पण्डित मुनि श्री शमलजी मद्दाराज भी इस विश्व-वाटिका 
के एक सुरभित सुमन थे। वे अपने मधुर जीवन की सुरभि समाज में फैला कर 
हमारे मध्य में से विछ॒स हो गए हैं। फिर भी उनकी मधुर स्मृतियाँ हमारे 
जीवन को भाज भी सुवासित कर रही हैं। 


आपने देखा होगा कि मोमबत्ती भौर अगरबत्ती अपनी देह के कण-कण 
को जला कर हमारे घर के अन्धकार को और हमारे घर की दुर्गेध को दूर हटा 
कर आलेकमय एव सुरभिंमय बातावरण तैयार कर देती हैं। पण्डित श्रीमल्जी 
मद्दाराज भी अपने जीवन का प्रत्येक क्षण समाज को समर्पित, कर के समाज मे 
ज्ञान का आलोक और प्रेम का सौरम बिखरा कर चले गए हैं। उन के चले 
जाने के बाद मी हमारे हृदय में यही अनुमृति हो रही है कि वे भाज भी हमारे 
समीप हैं | श्रीमलनी महाराज के जीवन के दो विशिष्ट गुण ये- प्रेम और विनय | 
प्रेम और विनय के इन दो पाखों के आभाघार पर द्वी वे जन-जीवन के गगन मे 
ऊँची से-ऊँची उडान मरते रहे ये। मैं समझती हूँ, प्रेम और विनय हमारी 
संस्कृति के मूलभूत भाधार-तत्त्व हैं। एक अंग्रेज कवि ने बहुत सुदर कहा था- 


८ प्रणयाए धशातं 40ए8 6 पी 65४टा९८९ 0 (ए6 70080॥./ 


पण्डितजी महाराज का जीवन प्रेम और विनय से परिपुर्ण था। पृज्य-गुझ्देव 
आात्मार्थी श्री मोहन ऋषिजी महाराज के द्वारा कहा हुभा उन के जीबन का 
एक प्रसंग मुझे आज भी याढ है- पृज्य-गुरुदेव अहमदनगर में विराजित थे। 


८२ पं, मुनि श्री श्रीमलजी महाराज 


संयोगवश विहार करते हुए पण्डितजी महाराज मी वहाँ पघारे। जिस समय 
पण्डितजी महाराज ने स्थानक में प्रवेश किया था, उस समय पृज्य-गुरुदेव किसी 
अस्वस्थ व्यक्ति को दर्शन देने गए हुए थे | जब वे वापिस लौट रहे थे, तब 
पण्टितजी महाराज ने देखा कि उन के पैर कीचड से मरे हुए हैं | बडी तत्परता 
के साथ जल का पात्र ले कर पण्डितजी महाराज स्वये अपने कर-कमलों से पृज्य- 
गुरुदेव के चरण-कमलों का प्रध्वाल्न करने लगे | 


कर-कपलों द्वारा चरण-फ्मलों के प्रक्नालनन की यह मधुर कहानी आभाज भी 
हमारे मन एवं मस्तिष्क पर अंकित है | इतना ही नहीं, जिस पैर को पण्डितजी 
घोते थे, साथ ही वस्त्र से पोंछ भी डालते जा रहे थे, उन के मन में सेवा करने 
का सी कितना विवेक था | इस दृष्टि को देख कर में अपने में सोच रही थी 
कि एक दिन विद्याघाम काशी में हिन्दू-विश्वविद्यालय को स्थापित करनेवाले 
महान विद्वान मदनमोहन माल्वीयजी ले स्वामी रामतीर्थ के चरण स्टबये, 
अपने हाथों से प्रक्षालित किए थे और उन्हें पोँंछ कर वे उन्हें घरती पर 
रखते थे | क 


7: पण्डित श्रीमलणी महाराज के जीवन फी स्मृति का मेरे मस्तिष्क में दूसर 
चित्र सन्‌ १९३३ में अजमेर साधु-सम्मेलन के समय का उमर-उमर कर बाहर 
प्रकट होना चाहता है । मेरी अवस्था उस समय चतुर्दश वर्ष की होगी | लघु- 
सिद्धान्त-फौमुदी और रघुवंश आदि कार्यों का मैं अध्ययन कर चज्ञुकी थी। 
मेरा परिचय गुरुदेव ले पण्डितजी से कराया और पण्डितजी ने मेरा परिचय 
उस युग के ज्योतिर्धर आाचाय श्री जवाहरछालजी मद्दाराज से कराया |: इन 
परिचय के क्षणों में मुझे यह अनुभव हो रहा था कि भाज मुझे कुछ अमूल्य 
वस्तु मिल रही है । गुरु और शिष्य की एस युगल-नोडी ने उस समय मुझ- 
जैसी बालिका पर जो अपने उदाच और मधुर प्रेम की वर्षा की थी, ३५ वर्ष 
जैसा दीर्घ काल ब्यतीत हो जाने पर भी उस मधुर-स्मृति को मैं आज तेक भूल 
नहीं सकी हूँ | पूज्य श्री जवाहरकालजी महाराज ने- नो उस समय सम्मेलन के 
कार्यक्रम में अत्यंत व्यस्त थे- शान्त और मधुर स्वर में सुझ से इतना ही कहा 
था- “ खूब अध्ययन करो और जो कुछ प्रात करो, उसे फिर जन-जन के जीवन 
में वित्तीण कर देना ।” उसी ज्योति्षेर 'आभाचाये की प्रेरणा का यह शुभ 


व्यक्तित्व, कृतित्व, जीवन ८३ 


परिणाम है कि में ने अपने जीवन में व्याकरण, साहित्य, न्याय और दर्शन 
शासत्र का अध्ययन 'किया | 


' मेरी स्मृति-पटल पर तीसरा संस्मरण एक साल के बाद ही सन्‌ १९३४ में 
मेरी दीक्षा के शुम अवसर से पूर्व मैं ने जल्गोव में पण्डित मुनि श्रीमंढजी 
महाराज के दशेन किए, थे | पण्डितनी महाराज के इस मधुर प्रेम के क्षणों को 
मैं कैसे भूल सकती हूँ ? उन के पास जा कर प्रत्येक व्यक्ति यही भनुभृति ले कर 
लौय्ता था कि पण्डितजी मेरे हैं। पर वास्तव में पण्डितनी किसी एक के न 
हो कर सभी के थे, और सब के साथ मिल कर रहने में ही वे अपने जीवन की 
सार्थकवा और सफलता समझते थे | फिर तो जीवन में कितनी ही बार पण्डितजी 
से मिलना हुआ | जितनी बार भी मैं उन से मिली कुछ-न-कुछ नया देखा और 
कुछ न कुछ नया सुना | यह सत्य है कि उन का जीवन प्रारम्भ से अंत तक 
विवेक के साथ प्रगति के पथ पर भागे बढ़ता रहा था | 


पण्डितजी महाराज के जीवन में में ने दो बातों को विशेष रूप से अनुभव 
किया था- सेवा और त्याग | सब की सेवा कर के भी वे उस सेवा के प्रशंसा 
रूप फल की कमी आकाक्षा नहीं करते थे ।' अपने जीवन में उन्हों ने यह 
संकल्प कर लिया था कि मैं कहीं पर भी और किसी मी स्थिति में न किसी 
संस्था को खेडी करूँगा, न अंपना शिष्य बनाऊँगा भौर न किसी प्रकार की पदवी 
ही अद्ण केरूँगा। में समझती हूँ, इतने उच्च पद पर आसीन होने पर भी 
पण्डितजी महाराज ने पद, शिष्य और सस्था के लिए कमी प्रयत्न भी नहीं 
किया। 


पण्डितजी महाराज अपने युग में एक तेजस्वी, क्रातिकारी, सिद्धहस्त लेखक, 
कव्मना-सपन्न कवि और साथमें प्रखर वक्ता मी थे। भाप की वाणी मे हीरे 
सी चमक, खंनर-सी तीक्ष्णता, मोती-सी दमक, और स्फटिक रत्न जैसी 
पारदर्शकता थी। आप की वाणी के जादु से मुग्ध हो कर आाप के प्रचवनों को 
सुनने के लिए लोग सदा उत्सुक रहते थे | 


मैं समझती हूँ, पण्डितजी मद्दाराज के जीवन में जो कुछ माधुर्य और उन की 
पवित्र भावनाओं का सोंढ्य देखा था, वह अन्यत्र शायद ही उपलब्ध हो सके। 


८७8 पं. मुनि श्री श्रीमलजी महाराज 


काल अनन्त है, उस अनन्त के जीवन में किसी की किसी के साथ तुलना करना 
यह तो सुझे उचित नहीं लगता। परन्तु मेरा मद और मस्तिष्क एस सत्य को 
भुलाने पर सी भ्र् नही सकता कि पण्डितजी महाराज अपने जैसे आप थे | उन 
की शान, उन की बान और उन की आन निराडी और अनोखी थी। उन के 
मधुर जीवन के मघुर क्षणों की जब-जब मेरे मस्तिष्क मे स्मृति ताजा होती है, 
दब-तव उन के पविन्न जीवन के सुन्दर चित्र उमर-उमर कर भाने लगते है 
पण्टितनी का जीवन उदार, पवित्र और विशाल था। 


>साध्यी महासती उज्ज्वलकुमारी 


२२, ज्ञान-योग के साधक : पण्डितजी 


पण्डित श्रीमलजी महाराज स्थानकवासी समाज के महान सतों में से एक 
थे। उन्हों ने अपने जीवन में शान-योग की ऊँची से ऊँची साधना की थी। 
जो कुछ जाना था और समझा था, उसे जीवन में उतारने का पूर्ण प्रयत्न किया 
था। यही कारण था किवे ज्ञान-योगी के साथ-साथ कमेन्योगी भी थे। 
पण्टितली महाराज से एक बार नहीं अनेकों बार मिलने के प्रतग मेरे_ जीवन 
में आए हैं। जबर-जब उन से मिली हूँ, कुछ-न कुछ नया ज्ञान, और कुछ न 
कुछ नया चिन्तन उन से प्राप्त हुआ है। भाज उन के स्वर्गस्थ हो जाने पर 
स्थानकबासी समाज की एक वडी क्षति तो हुई है, परन्तु महाराष्ट्र की जैन तथा 
अजैन जनता पर उन का जो अदभुत प्रमाव था, उस की पूर्ति निकट मविष्य 
में की जा सके, यह समव नहीं दिखता। 


किसी की मृत्यु के चाद उस के परिजनों को संसार की अनित्यता, भात्मा 
की अमरता, सयोग णवं वियोग का चक्र समझा कर मैं ने सात्वना दी है। पर 
जिस दिन मुझे जात हुआ कि पण्डितजी महाराज का खर्गवास हो गया है, उस 
दिन मैं खये अपने मन को स्वस्थ नहीं रख सकी थी। समाज के बहुमूल्य रत्न, 
मेरे सन्‍्माननीय भाई महाराज के खो जाने का विषाद मेरे अन्तःकरण पर छा 
गया था। 
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विगव-काछीन अनेक संस्मरण एक के बाद एक मानस-पयल पर भाते गए।| 
मैं ने अनुभव किया कि सहज, ' सरल और सौम्य व्यक्तित्व की छाया मुझ पर 
अंकित है, जिसे में कभी मूल नहीं सकती । जो भी उनके निकट-परिचय में भाया 
है, उसे यही अनुभव हुआ है। पण्डितजी महाराज के उदात्त एवं उदार विचार 
हमारी समाज में सर्वत्र प्रसिद्ध हैं) उन के क्रातिकारी रूप से मी आज के 
समाज का कोई व्यक्ति अपरिचित नहीं होगा । डन के व्यक्तिगत विचार कुछ 
भी रहे हों, परन्तु श्रमण-सघ के संगठन और एकीकरण में उन्हों ने श्रमण संघ 
के वर्तमान अधिनायक आचार्थ सम्राट्‌ पूज्य-गुरुदेव परम अ्रद्धेय आनन्दक्षिजी 
महाराज को पूरा-पूरा सहयोग दिया था। जब कमी मी आचार्यश्री ने उन 
से किसी भी विषय में विचार जानने का संदेश दिया, तब उन्हों ने अपने 
सभी दूसरे काम छोडकर सर्व-प्रथम आचार्य श्री के चरणों मे अपने स्पष्ट विचार 
रखे । पण्डितजी मद्दारान अपने विचार एवं व्यवहार में अत्यन्त स्पष्टबादी ये | 
डनके जीवन में कहीं पर भी, कुछ भी छुपाने जैसा नहीं था। यह उनके जीवन 
की सब से बडी विशेषता थी। यही कारण है कि पण्डितजी मद्दाराज दूसरों के 
कार्यों को स्वये अपना ही समझ कर करते ये | द 


' भूतपूर्व उपाचार्य पूज्य श्री गणेशीलालजी महाराज जब श्रमण-संघ से प्रथक्‌ 
हो गए थे, तव समाज के सामने एक विकेट समस्या उपस्थित हो गई थी। 
समाज की सामान्य जन-चेवना और समाज के सभी वरिष्ठ नेता इस विचार में 
थे कि अब कया किया जाए! ! और इस कार्य को कैसे आगे बढाया जाए! 
समाज की यह विषम-समस्या सुलझाने में सब से बडा योगदान उपाध्याय श्री 
अमस्वन्दजी महाराज तथा पण्डित श्रीमलजी महाराज का रहा था। इन दोनों 
ने उस समय समाज के सामने अपने स्पष्ट विचार रखे थे कि श्रमण-संघ को 
व्यवस्थित बनाने के लिए. एवं सुहृठ बनाने के लिए. इस समय उपाध्याय श्री 
आनन्दऋषिजी महाराज के अतिरिक्त भन्‍्य कोई मी व्यक्ति उपयुक्त नहीं हो 
सकता । भाचार्यश्री भानन्दऋषिजी महाराज में ज्ञान की गरिमा और अनुमव 
की महिमा- दोनों का सुन्दर समन्वय हुआ है। घमे-शासन करने के उन के पास 
दीर्धकालीन अनुभवों की पूँजी है। और फिर हमारे श्रमण-संघ मे ये सब से 
अधिक लोकप्रिय भी हैं। में समझती हूँ, इन दोनों के इस विचार का ही 
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परिणाम है कि आज आाचाये श्री अ्मण-संघ का सफल नेतृत्व कर रहे हैं। 
उन के तेजस्वी नेतृत्व में हम अपने शान-दर्शन की अभिदृद्धि करें, यही हमारे 
जीवन का लक्ष्य है। 


भाज पण्डितजी मद्दाराज नहीं रहे । परन्तु उन के जीवन के सदगुण और 
उन के जीवन की मघुर-स्मृति आज भी हमारे पास है और मविष्य में मी रहेगी। 


-- आया खुमतीकुँचर 


२३, महामानव परण्डितजी 


परम अ्रद्धेय पष्डिवजी महाराज का जीवन एक खुली पुस्तक था। में ने स्वये 
देखा है- वे छिपाना जानते ही नहीं ये । जो कुछ था, वह सब के सामने था | 
मैं उन्हे एक दिन पूछ ही बैठी- भाप सब के सामने इतने स्पष्ट क्यों हो जाते 
हैँ! पता नहीं किस का मन कैसा हो १ उन्हों ने झुस्कराते हुए कहा-तुम ही 
बताओ क्या छिपाऊँ १ छिपाने जैसा है ही क्या ! जीवन सत्य है । हम नो कुछ 
करते हूँ, सत्य को सामने रख कर करते हैं। फिर उस पर पर्दा डालने का 
क्या अर्थ है ! पर्दा सत्य पर नहीं, झूठ पर डाला जाता है| सत्य तो सब के 
सामने एक-सा रहता है, चाहे वह अपना हो या पराया। अपने और पराए. 
की परिभाषा मे उलझनेवाला व्यक्ति एवं स्व-पर के भेदों में चक्कर काटनेवाला 
व्यक्ति, न कसी सत्य को समझ पाया है और न कभी समझ पाएगा | 


पण्डितजी मद्दारान के जीवन की एक विशेषता यह थी कि वे जो कुछ 
कहते थे, वही करते थे। वे भेढ-माव की रेखा को बिल्कुल पसन्द नहीं करते 
थे | और मैं ने देखा है कि उन के जीवन में अपने-पराए के प्रति किसी भी 
तरह का भेद नहीं था | जो उन के पास आते, उन सच से भात्मजन्धुता का 
व्यवहार करते । परिजनों की दृष्टि से मी में ने उन्हें देखा है- माताजी महाराज 
के प्रति उन के मन में जो भाद्र था, उसे शब्दों म॑ अमिव्यक्त करने फी 
शक्ति मेरे में नहीं है। परन्तु में और अन्य साथ्वियों, नो उन के परिवार से 
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का यह सिद्धान्त था-- “ शरीर आत्मा का घर है, उसे को समाल कर रखना 
चाहिए। परन्ठ इस की सम्मार में भात्मा को भूलना मानव का घोर पतन है। 
अतः शरीर को मी स्वस्थ रखो, पर उस से अधिक भात्मा को स्वस्थ रखने 
का प्रयत्न करो | ? 


वे अपने भाप में सुल्झे हुए थे। और जो मी उन के समीप भाता उस की 
गुत्ययों भी सुल्झाने का प्रयत्न करते थे। मेरे लिए तो वे सब कुछ थे। जब भी 
कोई उलझन आती, दौडी हुई उन की सेवा में जा पहुँचती। पहुँचने की देर 
थी, उल्झनों को सुल्झने में देर नहीं लगती | 


उन के मन में सब के ग्रति सहज-स्नेह था | अपने और पराए! का भेद उन 
के जीवन को छू नहीं पाया था। मले भाज वे हमारे सामने नहीं है। परल्तु 
डन की जीवन-ज्योति प्रकाश-स्तम्भ के रूप में हमारा पथ-प्रद्शन कर रही है 
ओऔर युग-युग तक करती रहेगी। 


अन्त में अन्चर्मन की मावना को, अद्धा को अभमिव्यक्त करते हुए. इतना ही 
कहेगी-- 
: शत-शत वन्दन, हे ज्योतिर्मय |? हि 
“साध्वी इन्द्रकुंवर 


२७, जीवन का कलाकार 


जीवन के रहस्यों को समझने का जितनी तीजवा के साथ प्रयत्न किया जाता 
है, वह उतना ही अधिक गहन और गमीर बनता है । देखती हूँ, गुलाब की डाछी 
पर बैठकर गुलाब का फूल मुस्करा रहा है। मन्द-मन्द पवन के हर झकोरे के साथ 
अपनी सुरभि, अपनी सुंदरता को, वह जीवन और जगत के कण-कण में विखेर 
कर भी कभी रिक्त नहीं हो पावा हैं। जग का नियम है, जो उन्मुक्त भाव से 
प्रद्न करता है, वह कमी रिक्त नहीं हो पाता । अपनी सपत्ति को समेट-समेट कर 
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” अपने तक ही सीमित रखने वाले लोग इस संसार से खाली हाथ ही विदा होते 


्‌ 


हुए देखे गए है। 

मैं समझती हूं, जो कुछ पाया जाता है, वह् सब प्रदान करने के लिए. ही 
होता है। कुछ दे कर हम सब कुछ पा जाते है। और कुछ भी न देकर हम सब 
कुछ खो चैठते हैं। जो नियम जगत्‌ के कण-कण में बिखरा हुआ, में पाती हूँ, 
उसी के गुप्त एवं गहन रहस्य को अपने जीवन में खोजना चाहती हूँ। पर मेरी 
भनुभूति है कि जितना खोजा जाता है, उतना ही अधिक खोया जाता है। 
अपने मे उल्झते हुए व्यक्ति को सुलझाने की शक्ति में किसी म॑ नहीं पाती हूँ। 
हम अपने में ही उलझते हैं और अपने में दी सुल्झनेका प्रयत्न युग-युग की दीधे 
यात्रा भे करते चले आा रहै हैं। जीवन का उपक्रम और जीवन का उपसंदहार जिसे 
सामान्य भाषा में जन्म और मृत्यु कहा जाता है, इस उपक्रम और उपसंहार के 
मध्य में जीवन के जो प्रवाहित क्षण है, उन्हीं को में जीवन का रहस्य समझती 
हूं, उन्ही का अर्थ-बोध कर के सफल बनाने का हमें प्रयत्न करना चाहिए, | जन्म 
हमारे हाथ की वस्तु नहीं है। और मृत्यु भी हमारे हाथ की वस्तु नही है। 
जन्म और मृत्यु के दो किनारों के मध्य में प्रवाहित . होनेवाली सरिता पर ही 
हमारा एक मात्र अधिकार है, इसी को में जीवन फह्दती हूँ। 


जीवन सभी को मिलता है, पर जीवन जीने की कला सभी को उपलब्ध नहीं 
हो पाती | पर देखती हूँ, पण्डितजी महाराज के पास अन्य सब कुछ मले ही 
रहा हो, उस के सम्बन्ध में में अपना अमिमत व्यक्त करने में असमर्थ हूँ, पर 
उन के पास एक वस्तु में ने अवश्य देखी थी, वह थी-जीबन जीने की कला। 
यदि यह कला किसी के पास नहीं है भौर शान-विश्ञान सभी कुछ है, तो इस 
कला के अमाव में सभी कुछ अर्थ-हीन बन जाता है। व्यक्ति स्वय अपने अन्दर 
पहुँच कर, जब अपने ही गुप्त रहस्यों को दूसरों के जीवन में नहीं, स्वयं अपने 
ही जीवन में खोजने का प्रयत्न करता है, तब मैं समझती हूँ, उसके जीवन में 
बाहर का सभी कुछ ष्यर्थ सिद्ध हो जाता है। 


पण्डितजी महाराज ने अपने जीवन में क्या उपलब्धि की, इस विवाद में 
उलझना अर्थहीन ही जैंचता है। क्या था, यह सोचना बन्द कर दो १ क्‍या होगा 
यह सोचना भी जडता से झून्य नहीं है ?! अतीत और अनागत के झमेले में 
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न पड कर, हम वर्तमान में जो कुछ हैं, उसी के लिए. हमें सोचना है, उसी क्षे 
हमें खोजना है, और उसी को हमें पाना है। वर्तमान की खोज और प्राप्ती में 
ही पण्डित श्रीमलनी महाराज का अडिय विश्वास था | वर्तमान के मधुर ध्षर्णा 
को अतीत के विषादमय और भविष्य के चिंवामय क्षणों में झोंके देने में उन्हें 
जरा भी विश्वास नहीं था| जो कुछ चला गया, और जो कुछ आनेवाण 
है, उसकी चिंता और कब्पना में अपने वर्तमान प्रवाह को भूलना जीवन की खत 
से बडी क्षति है। इस क्षति से जो क्षत नहीं हो पाता है, में उसी की जीवन का 
कलाकार कहती हूँ। जीवन की यह कला, मै ने पण्डितजी के जीवन में साकार 
होते देखी थी- आज जीवन के रहस्य को समझने वाला वह कलाकार नहीं रहा, 
तब मी उनकेग्रेमी जनों के मन और मस्तिष्क में उनकी मधुर-स्मृति ताजा रहेगी। 


-- साध्वी चन्दना 


२६, पूना-संघ के प्राण ः पण्डितजी 


श्रद्धेय पण्डितजी महाराज की माताजी महासती सूरजकुंवरजी महारान- 
जिन्हें हम माताजी महारान के नाम से ही सम्बोधित करते थे- शारीरिक 
अस्वस्थता के कारण पूना में स्थानापत्र थीं। ओर भाप की अस्वस्थता के 
कारण श्रद्धेय पण्डितजी मद्दारान सन्‌ १९५७ में राजस्थान से पूना पघारे 
और तब से पूना एवं पूना के भासपास के क्षेत्रों में विचरते रह्दे | माताजी महा- 
राज की कृपा से हमें एक महान्‌ सन्त का मार्यदशन एवं कारये करने की प्रेरणा 
मिली और पूना संघ ने जो कुछ किया, उस में प्राणशक्ति पण्टितमी महारान 
की ही रही है। 


इन दस वर्षों में पण्हितजी को निकट से, अति-निकट से देखा है, उन के 
अन्तरंग जीवन में उतर कर परखा-निरखा है और उन्हों ने हमारे जीवन को 
व्योला है। हमारे पर पण्डितनी महाराज का अपरिमित स्नेह था और हार्दिक 
प्रेम था; और हमारा भी उन के साथ हृदय इतना खुल गया था कि अपनी एवं 
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सामाजिक कठिनाइयों को उन के सामने रखने में सकोच नहीं होता था, और 
वे मी हमारी समस्याओं को सुलझाने में न तो आनाकानी करते थे भौर न 
विलम्ब करते थे। उन के भाने के पूर्व सघ के सदस्यों में कुछ मन-मुठटाव था ) 
एक वरिष्ठ सन्त के वर्षावास में उस ने इतना उग्र रूप धारण कर लिया कि तीम 
संघप का प्रछग होने की रुम्मावना निर्माण हुई | इस तनाव की स्थिति के समाचार 
पण्टितजी मद्दाराज को मिले, तब उन्हें बहुत वेदना हुई और वर्षावास के बाद 
पूना आते ही वे संघ में एकता लाने का प्रयत्त करने में लग गए. और अपने 
तर्वशील मस्तिष्क से उन्हों ने सभी समस्याओं को सुछुझा कर तनाव के वाता- 
वरण को शान्त-प्रशान्त घना दिया। हम ने देखा है कि वे जिस कार्य में लग 
जाते, वह सफल द्ोता ही | जब तक काम समाप्त नहीं होता, तब तक उन्हें चेन 
नहीं पडता । जब लोगों का मनो-मालिन्य मिट गया, सब के स्व॒र॒ में मिल कर 
काम करने की ध्वनि प्रस्फुय्ति होने लगी, तत्र पण्डितजी महाराज से प्रेरणा पा 
कर हम ले स्थानक का काम हाथ में लिया। जमीन तो पहले ही खरीद चुके 
थे, परन्तु आपसी संघषों के कारण स्थानक बन नहीं पाया था। अपनी प्रेरणा- 
त्मक शक्ति के बल पर हम ने काम उठाया और उसी का फल है कि जैन साधना 
सदन में साधना का अजल स्तोत बह रहा है। यह सत्य-तथ्य है कि कार्य करते 
समय अनेक कठिणाहयों भाई और कुछ बाघाएँ, भी भाई | परन्तु जब भी कोई 
समस्या भाती कि हम दौडते हुए! पण्डितजी की सेवा में पहुँचते | वह्ौं पहुचने 
में देर लगती, परन्तु उन की प्रखर बुद्धि से उसे सुलझाने में देर नहीं लगती । 
उन के द्वारा मरित उत्साह के कारण दही हम लगेमग चार लाख के इस भव्य 
मवन को बना सके, जिस में पूना संघ के समी व्यक्तियों का हमें सहयोग रहा। 


पण्डिवजी मद्दारान एक सम्प्रदाय में दीक्षित हुए थे, परन्तु वे अपने भाप 
को स्थानकवासी से पूर्व मानव कहना अधिक पसन्द करते थे ) और सच्चे अर्थ 
में थे भी वे मानव- मानव ही नहीं, महामानव । वे मनुष्यमात्र का हित चाहते 
थे, उदय चाहते थे और इस के लिए, रात-दिन प्रयत्नशील रहते थे। हम ने 
देखा है- जिस वर्ष पूना में बाठ आई थी, उस समय उन की मानवता साकार 
हो उठी और उन्हों ने पूना के स्थानकंबासी समाज को मानव सेवा करने की 
अनुपम प्रेरणा दी |. 


व्यक्तित्व, कृतित्व, जीवन ९्ररे 


पण्डितजी महाराज प्रबुद्ध-विचारक, गग्मीर चिन्तक, महान्‌ दार्शनिक, सुट्से 
हुए साहित्यकार, प्रौद छेखक और प्रतिमा-सम्पन्न सन्त थे | इस से भी बदका 
वे सेवा-निष्ठ साधक ये । उन्हों ने भपने जीवन में स्व और पर सम्प्रदाय के 
सनन्‍्तों की विना किसी भेद-माव के सेवा की है। माताजी महाराज, सरजमहजी 
महाराज एवं चुनीलालजी महाराज की सेवा आप ने अपने पृज्य-गुरुदेव दी 
तरह तन-मन छगा कर की | उन का सम्पूर्ण जीवन सेवामय एवं त्याग-निष्ठ था। 


पूना उन का साधना-क्षेत्र रहा है और कार्य-क्षेत्र मी | पूना के जन-जन का 
मानस उन के स्नेह, त्याग, वैराग्य से आाप्लावित रहा है । इस महान्‌ वियूति 
ने पूना के सध को संघणित करने, विभिन्न सामाजिक प्रद्गत्तियों को चाढ्‌ करने 
में महत्त्वपूर्ण योगदान दिया, पूना संघ उन के असीम उपकार को कद्पि 


म्रल्ा नहीं सकता | पण्डितजी महाराज के जीवन के साथ पूना संघ सम्बद्ध था , 


पूना संघ के साथ पण्डितजी महाराज एकाकार हो चुके थे। हमने उन के 
जीवन में देखा है कि वे सम्पूर्ण भारत के होते हुए मी, पूना के भी थे | 


वे अपने आप में इतने निःस्पृह थे कि हमारे ऊपर उन्हों ने कमी भी किसी 
तरह का बोझ नहीं डाछा | उन के १० वर्ष के सम्पर्क में हम ने एवं हमारे 
साथियों ने यह अनुभव किया कि उन का वर्षावास एवं शेषकाल सब तरह के खर्चो 
से मुक्त रहा है। न उन्हें आड्म्वर प्रिय था और न किसी वरह का दिखावा | 
इसलिए, पैसे के खर्च का सवार ही नहीं उठवा | इतने सीधे-सादे और बोझ 
से रहित चातुर्मास बहुत ही केम सन्‍्तों के हुए हैं । 

£ सद्धम-मण्डन ? के सम्पादन के समय हम ने पण्डिवजी मद्दारान से निवेदन 
किया कि ' मुनि श्री समरदर्शीजी महाराज, जो सम्पादन कर रहे हैं, उस अन्ध 
की प्रतिलिपी करने के लिए. एक पण्डित रख दें, तो भच्छा हो रहेगा | * उन्हों 
मे सुना, सोचा और सहज माव से मुस्कराते हुए. कहा- “ मेरे पास काम क्‍या 
है! में ही प्रतिलिपी कर ढूँगा | व्यर्थ में पण्डित का खर्च सघ पर क्‍यों डाला 
जाए. ? यह था उन का आदी जीवन, जिस की अमिद छाप आज मी जन- 
जन के मन पर अंकित है | 

उन के जीवन के सम्ध्याकाल की बात है, अन्तिम साँस छोडने के करीब डेढ़-दो 
महीने पहले हमने उनकी भखस्थता को देख कर बहुत भाग्रह किया- ' आप के 
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मस्तिष्क का एक्स-रे करा लें और हार्ट का क्षार्डियोग्राम ले लें, जिस से विमारी 
का निदान करने में में डॉक्टरों को सहूलियत रहे ।” भाप ने गम्मीर मुद्रा में 
निःस्पृह भाव से कहा- ' शरीर घिसता जा रहा है, इसे अब नष्ट होना ही है, 
इस की चिन्ता में अब अधिक क्यों उल्झं और व्यर्थ में खर्च का बोझ और 
प्रवृत्ति की झंझद अपने सिर पर क्यों हूँ। आप निश्चिन्त रहें, मे अपने आप 
में मस्त हूँ |? ये थे उन के सरल हृदय से निकले हुए मार्मिक शब्द | 


अन्त में जब उन का स्वास्थ्य बहुत गिर गया, बच फिर उन से नर्सिंग होम 
चलने के लिए. कहा, परन्तु उन्हों ने सहज भाव से इन्कार कर दिया। तब 
डाक्टर को बुलाया गया और संघ एव डाक्टरों के परामश से उन की अन्तरग 
इच्छा न होते हुए भी हम उन्हें नर्सिंग होम ले गए | हम ने उन्हें स्वस्थ करने 
के लिए, जितना प्रयत्व कर सकते थे सब कुछ किया | पूना के डाक्टरों ने और 
बम्बईसे आए हुए. डाक्टरों ने भी प्रयास करने मे कमी नहीं रखी, परन्तु दुख 
है कि हमारा प्रयास सफल नहीं हो सका और जन्न रोग भसाध्य स्थिति में पहुँच 
गया, तब हम उन्हें जैन साधना सदन में छाए, और उन्हें सथारा करा दिया। 


इस सम्बन्ध में हम अपनी बात स्पष्ट कर देना चाहते हैं- नत्िंग होम छे- 
जाते समय हमारे मन में एक ही मावना थी कि उपचार से खास्थ्य लाभ कर के 
वे अपनी साघना में सल्म रहे, उन की सयम की धारा अजस्त रूप से बहती 
रहे। इस के अतिरिक्त और कोई भावना नहीं थी। उस के लिए पूना में एवं 
पना के बाहर हमारी कुछ लोगों ने जो आलेचनाएँ की, उस का हमें जरा भी 
दुख नहीं है। क्‍यों कि कुछ लोगों का भालोचना करना खमाव बन जाता है। 
वे गधे के साथ पैदल चलो तव मी अंगुली उठाते हैं, गधे पर चढ़ कर चलो 
तब भी ताना कसते हैं और गधे को सिर पर रख कर चलो, तब मी भालेचना 
करते हैं। अस्तु, हम ने जो कुछ किया, वह नहीं करते तब मी आलोचना 
के तीर सहने ही पडते- “ इन लोगों ने एक महान्‌ सन्त के उपचार के लिए 
कुछ नहीं किया। ? यह तो संसार है, यहाँ सब कुछ चलता है, चिन्ता किस- 
किस की करें। इतना ही कहना चाहते हैँ कि हम ने जो कुछ किया, श्रद्धा 
के साथ, सयम की धारा अविच्छिन्न रूप से गतिशील रखने की भावना 
से किया। $ 


व्यक्तित्व, रूतित्व, जीवन ९ 


जब उन्हों ने अपनी भेंखें सदा के लिए. बन्द कर लीं, साँस की गति रुक 
गई, तो समस्त संघ के मन में गंमीर उदासी छा गई, चारों ओर विचित्र शान्ति 
परिलक्षित होने छगी। जन-जन की आँखों से श्रावण भादो की दूँदें बरसने ढर्गी 
भर अवरुद्ध कण्ठ से अन्तिम श्रद्धा व्यक्त करते हुए उस महामानव, ज्योति- 
स्तम, प्रबुद्ध विचारक और तेजस्वी साधक को अन्तिम विदाई दी। 


जाओ-जाओभो ज्योतिर्मय, 
शानालोक बिखरा कर के ) 


युग-युग तक पथ दिखलाएगा, 
मन में श्रद्धा-मांव जगा कर के || 


झुंवरलाल कर्नावट द्गड्ूडराम स॑चेती 
अध्यक्ष उपाध्यक्ष 
मोतीलाल कोठारी मोतीलाल काँकरिया 
उपाध्यक्ष कोषाध्यक्ष 
नेनसुख नवलखा हरकचंद चोरडिया 
मानद मन्त्री सानद मनन्‍्सत्री 


शरीवर्घमान इवेताम्बर स्थानकवासी जैन श्रावक संघ, पूना 


२७. सरल-हृदय : पण्डितजी 


पण्डितजी महाराज आाज हमारे मध्य में नहीं हैं, परन्तु उन की आाध्या- 
व्मिकता की सचा भाग भी है और युग-युग तक रहेगी | पण्डितजी महाराज के 
साथ मेरा ल्गमग चालीस वर्ष तक सम्बन्ध रहा है। स्थानकबासी समाज के 
ज्योतिषर भाचाय॑ पृज्य जवाहरलालजी महाराज अपनी अस्वस्थता के कारण 
मीनासर मे लम्बे समय तक विराजित रहे थे | उसी समय में पण्डितजी महाराज 
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के अन्तरग सम्पर्क में आया। में ने स्पष्ट रूप में देखा था और भाज मी मेरा 
यह विश्वार्स है कि पण्डितजी महाराज योगतम गुर के योग्यतम शिष्य थे | उस 
ज्योतिधर महान्‌ आाचाये की विचार-परुपरा और भाचार-परम्परा को पण्टितजी 
ने अपने जीवन में साकार रूप दिया था। उन की परम्परा में उस ज्योतिर्धर 
भावार्य के क्रान्तिकारी विचारों का प्रतिनिधित्व एक पात्र पण्डितजी महाराज 
भे देखने को मिला । गुरु और शिष्य की वह अमर जोडी भाज हमारे समाज 
में नही रही, यह जान कर हृदय को आघात पहुँचे बिना नहीं रह सकता। 


मै ने पण्डितजी महाराज के जीवन के क्षण्णों मे उन्हें निकट से देखा है। 
स्पष्टादिता उन के जीवन का सब से बढ़ा महान्‌ गुण था। कमी भी, किसी भी 
समय उन से किसी विषय पर जब विचार पूछा जाता था, तब उस का उत्तर वे 
अत्यन्त स्पष्ट रुप में दिया करते थे । वे उन साधुओं के समान नहीं ये, जो स्वयं 
मे उल्झे रहते हैं और इसी कारण उन के उत्तर भी उलझे हुए ग्रात्त होते हैं| 
जब स्वयं मे स्पष्टता नहीं, तब बाहर में स्पष्टता कैसे आ सकती है ! भाज तक साधु 
सप्ताज की इसी दुर्घचता ने ही भच्छा सगठन स्थापित करने मे बाधा पहुँचाई है। 


पण्डितजी महाराज का दूसरा गुण उन के स्वभाव की मिल्नसारिता है | मधुर- 
स्वमाव, मधघुर-वाणी और मृदु- व्यवहार- ये उन के जीवन की एक अनुपम 
विशेषता थी | गहस्थ हो अथवा सन्त, वे सब के साथ प्रेम से घात करते थे और 
प्रेमपूर्ण व्यवहार ही किया करते थे । उन के जीवन के इस मिलनसारिता गुण 
ने ही उन के सामान्य जीवन को एक विशिष्ट कोटि का जीवन बना दिया था। 
पर यह निश्चित है कि पण्डितजी महाराज असाधारण हो कर भी सा साधारण 
ही रहे | उन को साधारणता से प्रेमथा और अभसाघारणता को वे एक 
प्रकार का वन्‍्धन ही समझते रहे | राजस्थान, मालवा, भेवाड, सौराष्ट्र, महाराष्ट्र 
और गुजरात जैसे सुदूर क्षेत्रों म अपने शुरुढेव के साथ तथा स्वतन्त्र हो 
कर मी उन्हों ने जो हुम्बी-छम्वी यात्राएँ की थीं, उस से उन को व्यक्तिगत 
ल्‍राम भी था और सामाजिक दृष्टि से उन के अनुभवों में पर्यापत अमिव्वृद्धि 
होती रही । इस लिए प्रत्येक प्रान्त का साधु-बर्ग और ग्हस्थ-बर्ग उन से 
अत्यन्त प्रसन्न था | 

पण्डितजी महाराज के जीवन में जो तीसरा गुण मै ने प्रत्यक्ष में देखा था, 
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वह था उन का गुणिजनों के प्रति प्रेम | गुणिजनन व्यवित भले ही किसी भी 
परम्परा का हो, किसी मी पन्‍्थ का हो, और किसी मी सम्प्रदाय का हो, फिर 
भले ही चाहे वह अपना विरोधी क्‍यों न-हो, उस के गुणों को पहचानने मे और 
अहण करने में पण्डितनी महाराज अत्यन्त चतुर तथा कुशाग्र थे। जहाँ पर 
अच्छाई हो, वहाँ पर से उसे अवश्य ही गअहण करना चाहिए, यह उन के 
जीवन का प्रधान सिद्धान्त था | इस प्रकार गुण-ग्राहकता के कारण से और उन 
के जीवन की इस विशेषता के कारण से वे सभी को प्रेममरी दृष्टि से देखते थे। 
गुणिननों के प्रति पण्डितनी महाराज सदा से ही व्विनम्र वथा विनीत रहे थे। 
जिस व्यक्ति को गुणिजनों के गु्णों में भनुरवित एवं प्रीति हो, उस के सामने 
अपनेपन की और परायेपन की भेद की दीवार कैसे सडी रह सकती थी १ 


मैं ने देखा था कि अपने इन्ही गुणों के भाघार पर पण्डित श्रीमश्जी 
महाराज ने स्थानकवासी समाज के सर्वतोमदहान्‌, विद्वान, परम दार्शनिक, 
विराट विचारक, उपाध्याय श्री अमर मुनिजी के साथ प्रगाठतम प्रेम सम्बन्ध 
स्थापित किए थे | उपाच्याय श्री जी को पण्डित॒जी महाराज सदा ग़ुरु-दृष्टि से 
ही देखते रहे | परन्तु उठारचेता, उपाध्यायश्री अमर मुनिजी ने पण्डितजी 
महाराज को कभी भी अपने शिष्य रूप में नहीं देखा, बल्कि उन्हें अपने 
जीवन का सब से बडा साथी ही मानते रहे | पण्डितजी महाराज पर उपाध्याय 
श्री का अत्यन्व अनुराग एवं प्रेम था। इस लिए पण्डितजी मद्दाराज की किसी 
मी बात की टालने की शक्ति कविश्रीजी महाराज मे नहीं थी। में ने स्वय 
दखा है कि मीनासर सम्मेलन के अवसर पर कविश्रीजी का स्वास्थ्य भीनासर 
आने जैसा नहीं था। परन्तु पण्डितनी महाराज के अत्यन्त आाग्रह से और 
व्यक्तिगव रूप भे मेरी प्रार्थना से कष्ट उठा कर भी उन्हों ने भीनासर-सम्मेल्न 
में उपस्थित होने का हम ढोनों का प्रस्ताव सहर्ष स्वीकार कर लिया था। यह 
उन की शुण-पआराहकता का ही परिणाम था। इस को में उन के जीवन की सब 
से बडी विशेषता मानता हैँ। 
पप्डितनी महाराज का चौथा गुण था सरल्ता। जब तक जीवन में सरलता 
नहीं भाती है, तव तक जीवन स्वच्छ और पवित्र नही बनता | अन्त जीवन 
की संत से बंढी विशपता सरलता ही है | यह सरलता मन में, वाणी मे और 
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व्यवहार मे सर्वत्र रहनी चाहिए। म ने खय देखा है और अनेक बार अनुसव 
किया है कि पण्डित श्रीमल्जी महाराज चतुर एच समयशज्ञ होते हुए भी प्रद्नति 
से अत्यन्त सरल थे। सरलता का यह गुण रनन्‍्त के जीवन की कसौटी है । 


गुरु भक्ति उन के जीवन की एक विशिष्ट साधना थी। भावचार्य जवाहरलाल्जी 
महारान जब भीनासर में अखस्थ थे, उस समय पण्डितजी महाराज ने उन 
की जो सेवा की थी, वह वास्तव में बडी अदभुत थी। वे कहा करते थे- ५ भेरे 
पास जो कुछ है, और जो कुछ मैं प्रात्त कर सका हूँ, वह सब गुरु की कृपा 
का फल है।” आचाये श्री जवाहरलालजी महाराज भी अपने सब शिक्यों मे 
से अधिक प्रेम पण्डितजी से ही करते ये। 


पण्डित श्रीमलजी महाराज एक प्रखर बुद्धि के सन्त थे। कठिन से कठिन 
समस्याभो को और बडी से बडी समस्याओ को उन की चुड्धि तत्काल हल 
क्र देती थी। भीनासर-सम्मेल्न के अवसर पर मेरे सामने आभानेवाली समस्याओं 
को उन्हों ने बडी भासानी से सुलझा दिया था। पण्डितजी महाराज के बीौद्धिक 
योगदान से ही भीनासर का सम्मेलन सफल हो सका था। जीवन में प्टस 
प्रकार के अन्य भी वई प्रसंग आए हैं, जहाँ पण्डितजी महाराज ने अपनी 
प्रखर घुद्धि से समाज का और विशेषतः अमण-सघ के कार्यकर्ताओं का 
मार्गदर्शन किया था। 


-- चम्पालाल वांठिया 


२८. दीर्घद्रश्ट श्रमणरत्न + पण्डितजी 


» स्थानकवासी जैन समाज के अमूल्य प्रपणम्व सद्गत ज्योति्धर जवाहराचार्य 
अपने युग के एक महान क्रान्तिकारी युग-पुरुष थे। उन्हीं के पह्चधर दिव्य-रत्न 
स्व. पण्डित भीमलजी महाराज भत्यन्त सरल स्वमावी, मिल्नसार, आडबग्बर 
रहित आदर्श सन्त थे। किसी सी वाह्याड्स्वर से दूर, शुद्ध साधु-जीवन, 
निलाल्‍्सता तथा छोठे-बडे साधुओं के वैय्याइत्य का आदरश 'उन के जीवन मे 
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भोतप्रोव था । उन के समागम में भानेवाले हर व्यक्ति के हृदय में उन का उच्च 
स्थान था। सद्वत थण्डितजी के निरासक्तमाव, निर्लेपदा एवं विनम्र स्वभाव के 
कारण टेहवत्याग करने पर भी उन के अनेक भक्तों के हृदय में वे आज मी जीवित 
हैं, और रहेंगे। 

भारतमर के स्थानकवासी जैनों के सम्प्रदायों में प्रमुख स्थान रखनेवाले पृज्य 
श्री हुक्‍्मीचन्ठजी महाराज के सम्प्रदाय में छट्टे पाट पर विराजित स्व. जवाहरा- 
चार्य में उन के एव शिष्य-रत्त ने अमूल्य ज्ञान प्राप्त किया। और ण्क 
अद्वितीय विद्वान की हैसियत से कीर्ति सम्पादित की । 


स्व जवादहराचार्य उन्हें “ शिरू ? इस सक्षिप्त बाम से सम्बोधित करते थे। 
उन के साथ पण्डितजी महाराज ने मारत के बहुत बडे हिस्से की यात्रा की, 
जिस के कारण पण्डितजी महाराज अनेकों उच्च कोटि के विद्वान सन्‍्तों एव 
प्रमुख आवकों से परिचय प्राप्त कर सके। 


पूज्य जवाहराचार्य ने अपने अनुगामी की पसन्दगी करते समय इन्ही से 
सलाह ली थी। पण्डितजी किसी भी पद को स्वीकार करने के लिए. तैयार नहीं 
थे] साथ ही किसी को मी अपना शिष्य नहीं बनाने का उन का दृढ सकत्प था| 
इन दोनों सिद्धान्तों पर वे जीवनानत तक दृढ रहे | ऐसे विशिष्ट गुणों के कारण 
ही उन के प्रति अनेकों का आकर्षण रहा । 


साधु सस्था को सुदृद बनाने के उद्देश्य से आयोजित समी सम्मेल्नों की 
कार्यवाहियों में उन्हों ने सक्रिय माग लिया था। अमण-सघ के सगठन में स्व, 
पण्डितजी ने बहुमूल्य भाग लिया था। 


प्राठःस्मरणीय स्व. उपाचार्यजी ने जत्र अ्रमण संघ से अलिप्व हो कर 
सम्बन्ध-विच्छेट कर दिया, तब पण्डितजी का अमिमत उन्हों ने पूछा था। उत्त 
समय पण्डितजी ने उन से प्रार्थना की,- आप पुनर्विचार करें और श्रमण-प्रब 
से अल्प्ति न हों ।? इस पत्र में श्रमण-सघ को घठ ठेने तथा वह तितर-बितर 
न हो, ऐसी अपेक्षा स्पष्ट रोति से व्यक्त की थी। स्व. उपाचार्यश्री ने श्रमण- 
सच से सम्बन्ध-विच्छेद किया, फिर भी स्व. पण्डितजी महाराज ने उन का 
अनुसरण न कर श्रमण-सव में ही रहे। परत परिस्थिति के बावजूद श्री पण्टितर्जी 
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महाराज ने उपाचार्यश्री के साथ अपना सम्बन्ध चैसा ही अन्त तक जारी रखा। 
इस से स्पष्ठ परिलक्षित होता है कि वे कितने बडे थे। उन के विनीत भाव का 
साक्षात्‌ दर्शन इस में होता है। उपाचार्य श्री के रबर्गवास के अनन्तर आचार्य 
नानालाछजी महाराज के साथ भी पण्डितजी का सम्बन्ध चैसा ही सुखढ एवं 
मधुर था। 

पण्डितजी महाराज का जीवन ममत्व भाव से रहित एवं अनासक्त था। वे 
सेघवाद या संप्रदायवाद से जकडे हुए. नहीं थे। सदेह होते हुए भी वे विदेही 
वन क्र सफल जीवन जिए. और घन्य हो गए। 


उन के जीवन की सन्ध्या में अनेक व्यावियों से अस्त होते हुए, मी इस देह के 
बारे मे वे ममतहीन एव निर्मोही भाव रखे हुए थे। वे कहंते थे- ' मेरा शरीर 
सयम याज्ना में साथ नहीं दे रहा है| ऐसा शरीर कया काम का, इस की चिन्ता 
मी तो क्यों करूँ १? 

पपष्टितजी महाराज कवि भी थे। “अयस्कर ? इस नाम से उन के मजन 
उपलब्ध हैं। स्थानक्वासी समाज के इस अनमोल रत्न के समागम का सद्धाग्य 
मुझे प्राप्त हुआ था। उन की सेवा में जाने के मुझे बहुत वर्षो से प्रसंग प्राप्त 
हुए थे, जिस से में उन के निकट परिचय में आया था। ऐसे सन्त इस जमाने 
में बिरले ही हुआ करते है। 


एस आत्यार्थी महापुरुष का जीवन-दीप इतनी शीघ्र गति से नुझा कि उन की 
अन्तिम सेवा एवं दशन छाभ से मुझे वेचित रहना पडा, जिस का मुझे भारी 
दुख है। भ्रद्ेय भाचाये श्री नानालालजी महारान उस समय दुगे में विराजते 
थे, जिन के दर्शनार्थ में बहोँ गया था। उठ समय वहाँ साधुमार्गी जेन संघ के 
अधिवेशन की कार्यवाही चल रही थी। अचानक पप्डितजी महाराज की गम्मीर 
विमारी एवं सनन्‍्यथारा लिए जाने का तार भाया । श्री जुगराजजी सेठिया के द्वारा 
ये समाचार प्रस्तुत करते ही वातावरण में शोक की छाया फैल गई ] पूज्य आचार्य 
श्री को जब ये समाचार सुनाए गए, तो उन को बडा भारी दुख हुआ | हम पूना 
जाने की तैयारी कर ही रहे थे कि टेलिफोन से उन के काल्धर्म पाने की खबर 
मिली | दूसरे दिन पूज्य नानाछालजी मद्दाराज ने व्याख्यान बन्ठ रखा और 
सद्गत के जीवन पर प्रकाश डाला एवं अपनी श्रद्धाज्ञलि समर्पित की। 
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उस महान्‌ आत्मा को कोटिशः वन्दन हो । उन की आत्मा को अखण्ड 
शान्ति प्रात हो यही शासन देव से प्रार्थना है। 


--गिरघधरलाल के. जव्हेरी 


२९, मेरे आराध्य गुरुदेव 


स्वर्गीय पूज्य-गुरुदेव पण्डित श्रीमलजी महाराज- जिन को मैं ने अपने जीवन 
में गुरु के रूप में स्वीकार किया था, के साथ मेरा संपर्क २० वर्ष से भी अधिक 
समय का रहा है। जब्र कभी में उन की सेवा में गया हूँ, उन के जीवन मे मुझे 
कुछ न कुछ नवीनता का ही दर्शन होता रहा था| उन की प्रेममयी दृष्टि और 
पविन्न मावना का प्रभाव मुझ पर ही नहीं; प्रत्येक व्यक्तिपर पडता था। उन के 
विचारों म जो उदारता एवं व्यापकता थी, वह अन्यत्र देखने को नहीं मिलती 
है। उन के जीवन की जो विशेषता थी, वह सभी की स्मृति में बार-बार भा 
कर उन का स्मरण दिला देती है। 


मेरे अपने जीवन पर उन का जो प्रभाव था, उस का वर्णन में नहीं कर 
सकवा | आभाज भी जब कभी उन की मधुर-स्मृति से मन भर जाता है, तब उन 
का सुस्कराहुट भरा मुख मेरी कल्पना दृष्टि के सामने स्पष्ट उमर भाता है। 
अपने जीवन की अनेक उलझनों को में ने उन के सामने रखा था और उन्हों 
ने मेरा समाघान ही नहीं किया, बल्कि अनेक अवसरों पर मेरे जीवन का 
मार्गठ्शन मी किया थां। 

मेरे गुरुदेव श्रीमठजी महाराज एक मानवताबादी सन्त ये | अत्येक मानव से 
उन्हें प्रेम था, और प्रत्येक मानव को उन्हों ने अपने जैसा ही समझा था। उन 
के जीवन का आदर्श और उन के जीवन की प्रेरणा ने अनेक व्यक्तियों के जीवन 
का कल्याण किया था। 


प्रत्येक गुरु में यह मावना रहती है कि मेरे जीवन मे अधिक से अधिक 
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शिष्य घने । परन्तु पूज्य-गुरुदेव ने अपना एक भी शिष्य नहीं बनाया | उन के 
जीवन की यह निःस्पृहता और अनासक्ति भाज के शिष्य-लोडप साधु-समाज के 
सामने एक महान्‌ भादद प्रस्तुत करती है। बालदीक्षा के तो वे तीम विरोधी थे, 
पर ग्रौढ दीक्षा का भी- जिस में योग्यता की परीक्षा न की गई हो-वे सदा 
विरोध करते रहे थे। में भी खये उन के पास दीक्षित होना चाहता था। परन्तु 
उन्हों ने मुझे यही कहा कि दीक्षा लेने से पूर्व प्रत्येक व्यक्ति फो उस विषय में 
खूब गहराई से विचार कर लेना चाहिए | अन्तरात्मा की भावाज़ पर ही तथा 
सयम की तीमर प्यास जगने पर ही मनुष्य की उस दिशा में आगे बढना चाहिए। 
मैं देखता हूँ कि उन्हों ने अपने जीवन के जो आदर्श बनाए थे, उन पर वे 
भन्त तक चलते रहे । 


मै ने अपने जीवन में पृज्य-गुरुदेव के प्रथम दर्शन- जब में वी ए. का छात्र 
था, तब किए थे। मेरी वेशभूषा अप-दु-्डेट रहती थी। में धर्म को ढोंग 
समझता था, और देव- गुरु में मी मेरी किसी प्रकार की भास्था नहीं थी। 
स्थानक में जाना तो भें ने कमी सीखा ही नहीं था। मेरे जीवन का आदरोी 
धर्म-संस्कारों से सर्वथा विपरीत था। किसी भी साधु के पास जाना में भच्छा 
नहीं समझता था | परन्तु जिस समय ज्योतिर्घर भाचाय जवाहरलालजी महाराज 
भीनासर में विराजमान ये, तब उन के विचारों से में प्रभावित हुआ और उसी 
सम्रय श्रद्धेय पण्डितजी महाराज से मेरा खूब परिचय हुआ था। विदचारचर्चा 
में पण्डितजी महाराज ने मेरे मद की अनेक उल्झनों को सुलझा दिया था। 
धीरे-धीरे उन की ओर मेरा भाकरषण बढने लगा । 


मैं ने उन की ऋ्रान्तिकारी थुबकों के हृदय पर छाप डालने की अजीब खूबी 
देखी थी। और यही कारण था कि वे सढा शिक्षित युवकों से घिरे रहते ये। 
मेरे गुरदेव मनोवैज्ञानिक ढेग से और चूतन पद्धति से घ्॒म के रहस्यों को 
समझ्ला कर नास्तिक व्यक्ति को मी आभाध्तिक बना देते थे। उन के विचारों का 
प्रभाव, उन की वाणी का असर इस प्रकार का होता था कि उन के साज्निष्य में 
जा कर कोई भी उन से प्रमावित हुए बगैरे नहीं रह सकता था। महाराष्ट्र के 
पूना जैसे महानगर के शिक्षित वर्ग पर मी उन्हों ने पर्यात्॒ प्रमाव डाला था। 
पूना का ' जैन साधना सदन? आज उन की कार्यशक्ति के प्रतीक रूप में 
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हमारे सामने अवशेष है। उन की प्रेरणा से समय-समय पर अनेक कार्य होते 
रहे हैं | काये कर के मी उस के फल से वे सदा भलिप्त रहा करते थे । यही 
कारण है कि उन में अनेक संस्थाओं की संचालन करने की शक्ति होते हुए मी 
उन्हों ने अपने नाम पर कोई संस्था खडी नहीं की ) दूसरों के लिए सब कुछ 
कर के भी उस मे यश्॒ का भागी न होना, उन के जीवन का सब से बडा त्याग 
था | भाज के साधु समान को मेरे पूज्य-गुरुदेव के जीवन के इस उज्ज्वल भादर्श 
को अपनाने की भत्यन्त आवश्यकता है। 

अमण-सघ के वरिष्ठ नेता और अ्रमण-संघ के जन्मदाता उपाध्याय श्री 
अमरचन्दजी महाराज पर पण्डित श्रीमलनी महारान की भननन्‍्य आारथा और 
अत्यन्त श्रद्धा थी | पण्डितजी महाराज अनेक बार अनेक प्रप्त॑ंगों पर उपाध्याय 
भीजी के जीवन के मधुर प्रसगों को बडे ही प्रमावशाली ढंग से सुनाया करते ये। 
एक बार मुझे उन्हों ने कहा था- “ समस्त स्थानकवासी समाज में दो ही व्यक्ति 
ऐसे हुए हैं, जिन्‍्हों ने समाज को एक सही दिग्ा का मार्गदर्शन किया है | एक 
थे- मेरे पूज्य आचार्य जवाहरलालनी महाराज, और दूसरे आज वर्तमान मे हैं, 
उपाध्याय अमसचवद्रजी महाराज । इन दोनों ने समाज को नया दृष्टिकोण दिया। 
वह आज तक दूसरा कोई नहीं दे सका। ” जत्र कमी मैं पण्डितजी महाराज के 
दर्शनार्थ जाता था, ठब वे मुझे अमर-साहित्य पढने की सलाह दिया करते थे | उन 
के स्वगंबास के तीन सप्ताह पूर्व, जब में उन की सेवा में गया था, तब उन्हों ने 
मुझे “ सूक्ति त्रिवेणी ” पुस्तक दी थी | और डस में से कुछ प्राकृत गाथाओं 
का और संस्कृत ब्लोकी का मधुर स्वर में उच्चारण कर के भी बतलाया था) 
मैं ने सुना था कि उपाध्यायजी महाराज का प्रेम पण्डितजी महाराज पर उन के 
भपने शिष्यों से भी अधिक था। परन्तु उपाध्याय श्री मेरे गुरुदेव को सदा 
अपना साथी तथा मित्र ही मानते रहे थ | भीनासर-सम्मेल्न में उपाध्याय्जी ने 
मेरे गुरुदेव को अपने स्थान पर उपाध्याय बनाने का प्रस्ताव भी रखा था। 
पर गुरुदेव ने बडी विनम्रता के साथ किसी मी पद को लेने से स्पष्ट इन्कार कर 
दिया था | किसी भी पद अथवा पढवी को लेना उन्हे अमीष्ट नहीं था | यदि 
पद लेने की उन की माबना होती तो वे कमी के अपनी म्लूवपृर्व. सम्प्रदाय के 
भाचार्य बन गए होते | परन्त उन के जीवन में यह प्रतिना थी- “मे अपने 
जीवन में न कसी प्रकार का पद स्वीकार करूगा, न भपने नाम पर कोई संस्था 
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खडी करूँगा, और न अपना कोई शिष्य बनाऊगा।! अन्त में में पूना 
श्री संघ को हार्दिक धन्यवाद देता हूँ, जिस ने पृज्य गुरुदेव की अस्वस्थ 
अवस्था मे सेवा की थी।जो कुछ सथ कर सकता था, उस से अधिक 
ही संघ ने सेवा की । भोर अब पृज्य-गुरुदेव की स्उरति को स्थायी 
घनाने के लिए, “पण्डित मुनि श्रीमछ प्रकाशन” की योजना बनाई हैं, 
और उसे चाल भी कर दिया है | इस संध्था के सस्थापक एवं संचालक भी 
कनकमल्जी मुनोत हैं । मुनोतजी की योग्यता में किसी को भी किसी प्रकार का 
सन्देह नहीं हो सकता | पण्डितजी महाराज के वे अन्तरग साथी रहे है । 
गुददेव के प्रति उन के मन में अत्यन्त प्रेम भी है । में उन के इस प्रयत्न में उन 
की पूर्णतया सफलता चाहता हूँ। आभाशा करता हूँ कि निकट मविष्य में ही यह्द 
संस्था पज्य-गुरुदेव की स्मृति का सच्चा स्मारक होगी | 


-- मोहनलालू कोटेचा 


३०, प्रेरणा-प्रदीप : पण्डितजी 


श्रद्ेय पण्डित श्रीमलजी महाराज के महान्‌ व्यक्तित्व का दशन करने का 
और उन के सम्पर्क में आने का सौमाग्य मुझे दो तपों- दो युगों ( चौचीस वर्ष ) 
पहले मिला था। तब से मुझे उन की सेवा का लछाम मिल्या रहा है। और 
यह लाभ अधिक तर पूना में ही मिला है। माताजी महाराज की अस्वस्थता 
के कारण पृना-संघ फो इस ज्योतिर्सय जीवन का विचार भाछोक सहज ही मिल 
गया । और पूना-सघ ने इसका लाम सी उठाया । 


परम श्रद्धेय आाचार्य सम्राद श्री आनन्द ऋषिजी महाराज के प्रति भाप फा 
अपरिमित आदर भाव था । उन की सुविधा का वे पूरा ख्याल रखते थे! 
जब आचार्य श्री राजस्थान में पधारे, तव पण्डितजी महाराज ने मुझे संकेत 
किया कि आचायभी को इस समय आप की सेवा की भावश्यकता है। 
आचार्यभ्री ने मुझे कुछ भी सूचित नहीं किया | परन्तु पण्डितजी महाराज ने 
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समाज में उनके सन्मान को बनाए रखने का पूरा प्रयत्न करते थे। इसी का 
फछ है कि मुझे अजमेर-पम्मेलन मे आचार्यश्री एवं समाज की सेवा करने का 
सुभवसर मिला | 


उन का मेरे प्रति बहुत स्नेह था । विहार में कभी रास्ते में मिलते, तो कई 
मीलों तक वे समाज, धर्म एवं जीवन के सम्बन्ध में अपने विचार सुनाते 
चलते थे | 


विद्यार्थियों एवं असहाय व्यक्तियों के प्रति पण्डितजी महाराज का विशेष 
ध्यान रहता था । उन के जीवन को व्यवस्थित बनाने के लिए वे सदा प्रयत- 
शील रहते ये। 


महाराष्ट्र एवं विशेष कर पूना पर उन का सत्र से बडा उपकार यह है- 
उन्हों ने समाज को सघटित करने का प्रयत्न किया, और मिल-जुलकर काम 
करने की प्रेरणा दी | मुझे भी उन से बहुत कुछ प्रेरणा मिली है, सोचने- 
समझने की नई दृष्टि मिली है | उन की प्रेरणा का प्रदीप भाज भी जीवन में 
जल रहा है और सदा जल्ता रहेगा | 


-- चन्द्रभान रूपचन्द डाकलिया 


३१. पण्डितजी महाराज का सुखद सम्पर्क 


४ घर्मत्वाची जेथ प्रचीति | तेयें कर माझे जुब्ठती ॥| ? 


सब लोग एकचित्त हो कर सुन रहे थे। न जाने कौनसी मोटिनी से हाम 
इतने प्रभावित हो उठे थे ! उस व्यक्ति के मुख से अमृतघारा बह रही थी। 
वह तेजस्वी व्यक्ति, पण्डितरत्न मुनिश्री श्रीमलजी महाराज थे | 

हम मन्न्रमुग्ध हो कर ही घर आए भौर पिताजी के पीछे पडे कि हमार 
भी इन से परिचय करा दो । उस समय हम चाकण मे रहते थे। पण्डितजी 
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महाराज वहों पघारे ये। हम ने प्रभावित हो कर उन से संपर्क बढ़ाना शुरू 
किया | उसी समय हमारे पूजनीयों ने उन्हें अपना गुरू वना लिया था। 


हम सभी बच्चों ने उन से परिचय कर लेने का निश्चय किया और 
महाराजश्री को हमारे घर पधारने की विनती की। पण्डितजी महाराज ने 
बड़े आनन्द के साथ हमारा निर्मंत्रण स्वीकृत किया और हमारा घर पविन्न 
किया । हमारा उत्साह द्विगुणित हुआ, जैसे 
* साधु-सन्त येती घरा। तोचि दिवाल्ली-दसरा ॥ ? 


हमारा परिचय इस तरह बढ़ता गया । हम उन्हें अपने कुठ्धम्म का एक 
घटक ही मानते थे । वे अपने से बहुत बडे हैं, यह हमें नहीं लगता था। जब 
कमी उन्हें शान्ति की जरूरत होती- लिखने या चर्चा करने के लिए-तो ये 
प्रायः हमारे बगले का ही चुनाव करते । 

एक बार ऐसे ही श्री साघधकजी को साथ लिये चर्चा करने एवं पुस्तक का 
लेखन करने हमारे यहाँ पघारे ये | करीव एक मास वे हमारे यहाँ ठहरे । इस 
भवधि मे उन के विचारों से हम समघिक परिचित हुए । 


नेहरू चाचा की तरह ही वे बच्चों मे बहुत प्यार करते थे। वे सदा 
कहते रहते थे-- 


€ बल्चे भन के सच्चे । ? 


उन के सभी आाचार-विचार आाइुनिक पद्धति के थे | इसी लिए हम उन्हें 
अधिक चाहते थे | उन्हीं के कारण हमारे ऊपर घार्मिकता का कुछ प्रमाव पडा 
और हम ने मी कुछ सीखना शुरू किया । 

पण्डितजी महाराज ने ही पूना में सब से पहले लाउड-स्पीकर पर व्याख्यान 
देवा शुरू किया, उस से पूर्व कोई भी साधु-सन्‍्त लाउड-स्पीऋर पर बोलते नहीं 
थे । इस कारण सब लोग व्याख्यान नहीं सुन सकते थे।यह असुविघा व्यान 
मे ले कर पण्डितजी महाराज ने एक अच्छी परम्घरा और सुन्दर प्रथा 
शुरू की । 


हमे उन का यह विचार सव से अच्छा लगता था कि वे दीक्षा के विरोधी 
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नहीं रहा, तब उन्हें घर छाया गया | जब पण्डितनी महाराज ने यह सुना, वो 
तुरन्त ही घर आए. दाठाजी वेहोश थे। लेकिन न जाने, अचानक क्या हुआ। 
ढादाजी होश में आा गए और महाराज को सामने देख हाथ जोड दिए। हम 
सब आश्चर्य से यह देख द्वी रहे थे कि उन्हों ने कुछ घश्चारा किया। किसी 
के कुछ समझ में नहीं आ रहा था। आखिर पण्डितजी महाराज ने पूछा, 
£ क्‍या आप सन्थारा लेना पसन्द करगे १? दादाजी ने हाथ जोड कर अपनी 
सम्मति दे दी। सभी की सम्मति से सन्थारा लेकर उन्हों न पविन्र-मरण वो 
स्वीकार किया। 


हमारे घर के प्रत्येक व्यक्ति के साथ उन का निकट का सम्बन्ध था। उन्हीं 
के कारण से हम आभाज इतनी प्रगति कर सके हैं। आज मी कोई कठिनाई 
पैदा होती है, तो हमें डन की बहुत याद भाती हैं। लगता है, अमी जा कर 
पण्डितजी मद्दाराज से पूछें। लेक्नि जाएँ, तो जाएँ, कहों ! भाज मी उन की 
आकृति के साथ उन की दी हुई शिक्षाएँ भी हमारे सामने आ जाती हैं और 
हमारा आाघा काम तो हो जाता है। हम छोग जत्र भी स्थानक में जाते हैं, तो 
उन की ही छाया वहाँ हमें दिखाई देती है, और ढगता है, पण्डितजी महाराज 
ही वहाँ बैठे हैं। जब कभी प्‌च्य पण्डितजी महाराज की र्व्ृति आती है, तो डन 
की दी हुईं शिक्षाओं को याद करते हुए, नीचे की पंक्तियाँ जबान पर 
भा जाती है-- 


४ जरी भार्ले अघारुन; 
होतें ठुझे पांपरुण | 
वादल्वल्या दिशा तरी 
नेले बोटासि घरून ॥ 
आता ढोपवा सावली, 
भाग्ही झाछों हीन दीन ! 
गुलाबाच्या क््वींतला, 
गला सुगेघ उड्डन ॥ 
कुसुम लुेकड 
सेक्रेटरी, शह-सोस्य-मंटल् 
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४ 
ब्त 
७0 


३२, जिन्हों ने संभाला-बिछुडे हुए बंघुओं को 


# गगघर गीतम ने भगवान महावीर के सामने वहीं प्रश्न प्रस्तुत क्या, 
जो आज के नोजवानों के दिल को झकझोरा करता है कि आखिर सेवा फरने से 
मिलता क्‍या है १” 


£ तीर्थकर पद ? - भगवान ने एक शब्द में जो उत्तर दिया, ठस में सभी वुछ 
समा गया। वे बोले- ' जे गिलाण पडिसेवह से मम्म नाणेण दंसणेंण चारित्तेण 
पडिवनइ | ? ' जो विद्युद्ध माव से बच्चों की, वीमारों की, इद्धों की, और जरूरत- 
मन्दीो की सेवा में अपने आपको समर्पित कर देता है, वह शान-दशन-चरित्र के 
द्वारा मुझे प्राप्त करता है, तीथकरत्व प्राप्त करता है और अन्त में सिद्धि प्राप्त 
करता है। ! 


भाज से लगमग १६ वर्ष पूर्व अजमेर में जब मैं पडित मुनि श्रीमहजी के 
दशैनार्थ पहुँचा, तो वे कुछ युवकों के बीच मोल रहे थे ) उन्हों ने उस समय 
अपना अन्तःकरण शब्दों में उंडेलते हुए बडी ही वेदना के साथ कहा था- “ एक 
ओर भगवान महावीर ने सेवा का इतना महत्त्व बताया और दूसरी ओर हमारा 
जीवन सेवा-भाव से स्वेथा शृत्य है। हर व्यक्ति अपने अपने- स्वार्थ के लिए! 
परेशान है | _मारा कोई सामाजिक कतेव्य भी है, ऐसा किसी की समझ्न में नहीं 
आता। आज चारों ओर भआशैीक्षा, विषमता, भृख और गरीबी का बोल्वाला है, 
लाखों-करोड़ों लोग असद्दाय हैं, विवग है । ऐसी स्थिति में मुझे लगता है कि वैयाब्त्ति 
ठप करने वालों को मिशनरियों की माँति सेवा के क्षेत्र में आगे आना चाहिए.। ” 

ऐसे ऋत्तिकारी विचार सुन कर मेरा परेशान मन अपार उत्साह से मर उठा। 
मैं उन दिनों साप्रदायिक जीवन की दास्यता छोड़ कर सेवा के क्षेत्र में कदम ही 
रख रहा था। मुझ पर सम्प्रदायवादियों के आक्रमण पर आक्रमण हो रहे थे। 
उस समय पण्डितजी ( उन्हें प्यार से पण्डितजी ही कहा जाता था) ने जिस 
ममत्व, स्नेह एवं सौजन्य से आगे बढ़ने की मेरणा की, क्या वह कमी सुलाई 
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जा सकती है ? उन्हों ने मेरे विश्वात को बल देते हुए “प्रसाद? की पंक्तियाँ 
टुहराई थी-- 
“ औरों को हसते देखो मनु, 
हँसो और सुख पाओ | 
अपने सुख को विस्तृत कर लो, 
जग को सुखी बनाओ || ? 

मुझे इस प्रकार सम्मान देते देख कर भला किसी सम्प्रदायवाले को कैसे सह 
गेता! साति-भाति की टीका-टिप्पण्णी हुई, तो मैं ने समझा- पण्डितजी मुझे 
वले जाने का आदेश देंगे, पर वहाँ तो उल्टा ही हुआ | उन्हो ने श्रद्धाड॒ समुदाय 
को ही समझाया -- 

४ हम साधारणतः घर-ग्रहस्थी से मुक्त, अप्ुक क्रिया-काण्डों से युक्त और 
इंसार से विरक्त लोगों को साधु मानते हैं | ऐसे साधु मले ही अब तक आदरणीय 
है हों, लेकिन अब समय बदल रहा है। इन दिनों साधुओ और प्रगतिशील 
शेगों के बीच धीरे-धीरे एक रिक्तता पैदा हो रही है, इसलिए सेवाकाक्षी लोगों 
गे आगे छाकर ही हम इस रिक्तता को पा सकेगे। ” 

नि३छल जीवन, उदात्त दृष्टिकोण और उज्ज्वल क्ृतित्व से पण्डितजी ने जैन 
प्रमाज की जो सेवा की, वह सर्वविदित है, लेकिन मेरी दृष्टि में नो सत्र से वडी 
वा उन से हुईं, वह है विछुडे बंधुओं को सभालना। 

आदिकाल से साधु-समाज अपने से अछग हो जानेवालों को भूल जाया करता 
गा उन्हें याद भी करता, तो घृणा के तौर पर | इसी लिए अलग होनेवालो की 
7ग्यता, प्रतिमा, क्षमता आदि का जैन समाज के लिए कोई उपयोग न था | उल्ठा, 
नेमाण किए. हुए व्यक्तियों से स्वयं इस समाज का अह्ित द्वोता था। इस अहित 
गे बचाने और विछुडे बन्धुओ को निकट्ता में रखने का प्रयास किसी ने नहीं 
फ्रया | गौशालक महावीर से दूर पड़े | उस के बाद तो यह दूर होनेवालो की एक 
पलंग परम्परा ही हो गई | पर प्रश्न चिन्ह चनी इस परपरा को समझाना किसी ने 
प्रावश्यक नहीं माना। इस से कई भले-चुरे परिणाम समाए आए | 


अतीत को छोड भी टें, तो विगत दो दशकों में भी इस प्रकार साधु-समुटाय 
गैडने वालों की कमी नही रही है। कई शिक्षित सन्त हमारे देखते-देखते 
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जैन समाज के विभिन्न संप्रदायों से हंठे हैं| उन का उपयोग सेवा क्षेत्र में किया 
जाता तो वह कम निर्माण का काम नहीं होता । पर इस ओर किसी का ध्यान 
जाय तब न! में समझता हूँ कि पूरे जैन इतिहास में केवल पंडितजी ही 
पहले व्यक्ति थे, जिन्‍्हों ने अनाहतों को आदर देने की सूझवूझ से काम लिया । 
वे उन लोगों को अपने परिवार का सदस्य कहने में कभी नहीं हिचकिचाये, 
जिन्हे खय॑ उन के परिवार वालों ने परित्यक्त कर रखा था। उन के विश्वस्त साथियों 
में के बिन्दु वे रहे, जिन्हें साथी बनाने वालों को सामाजिक अप्रतिष्ठा का 
शिकार होना पडता था। विद्रोह को आग भडकाने वालों को विनोद के साथ 
विश्वास में लाने की कला पण्डितजी को सघ गई थी । लगभग दो दर्जन बहिर्भूत 
साधुओंको विनाश के बजाय विकास में लगाने की उन की योजना का मैं स्वयं 
साक्षी रहा हूँ । नष्ट करने वाढों से निमौण का काम लेने की अद्भुत्त क्षमता 
पाने के लिए. मुझे छगता है कि आनेवाले युग में पंडितजी के जीवन-चारित्र का 
पारायण करना अनिवार्य हो जायगा । 
ब्रिछे साथियों का उपयोग करने एवं युवा पीढी का सही-सही मागददीन 

करने के हेतु आखिर में एक ऐसा केन्द्र खडा करने की पंडितनी की अभिलाषा 
थी जहाँ सामाजिक समाधान की दिशा प्रशस्त होती ! इसी लिए. अपना भौतिक 
शरीर छोडने के कुछही समय पूर्त उन्हों ने मुझे अपने अतिम पत्र में लिखा था- 

४ आज ब्रह्म मुहूर्त में ही अन्तःकरण में वह सरस प्रेरणा हुई है कि 
मैं आप को पूना बुछाऊ और तदनुसार श्री. ..से भी बात कर ली है। हम सब्र 
एक मत हुए हैँं। वर्षो से मेरा जो अमीप्सित है, जो बीज अन्दर ही अन्दर 
चोये हुए. हैं, संभव है वे अब वृक्ष का रूप धारण कर फले फुर्ें | 

४ भेरी आँख में मोतिया आ रहा है। लिखना पढना प्रायः बन्द है। 
कठिनता से पत्र लिख सकता हूं। फिर भी मन की प्रसन्नता के कारण कृष्ट भी कृष् 
रूप में माठ्म नहीं होता | ?? 

कष्ट को कष्ट न समझ भी कर्तव्य पालन में जुटे रहने वाले पण्डितजी हमारे 
लिए, बहुत कुंछ करणीय छोड गये हैं । पूरे जैन समाज को, और खास कर 
उन के निकय्वर्ती मित्रों, सहयोगियों, अनुयायियों और भक्तों को चाहिए. कि 
श्रद्धाजलि अर्पित करते समय हम सोचें कि क्या हम पण्डितजी की आकारक्षाएँ 
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पूरी कर सकते हैं ? साथियों का जिसने सदा साथ दिया, पर जिसका साथ साथी 
नही दे पाये, उस के बारे में अपना कर्तव्य निर्धारित करते समय हम यह न भूले कि-- 


* शाद * गो हम में नहीं वह रहनुमाए नामदार। 
रहनुमाई को मगर मौजूद हैँ उस के विचार ॥ 


-- शरद कुमार ( साधक ) 


३३.श्रद्धाभाजन आत्मीय बंघु के सम्पर्कम चन्द क्षण 


नियति का अखण्ड चक्र चल रहा है। आना और जाना। परन्तु धरा पर 
आने वाले में, प्रकृति और विक्ृति के रूप मे दो प्रकार के वीज बो दिए, हैं। आने- 
वाली व्यक्ति जब मानव प्रकृति में प्रकट होती है, तब उसी नियति द्वारा प्राप्त 
हुई शक्ति व बुद्धि के कारण प्रकृति व विकृतिमय कृति कर के अपनी जीवन- 
यात्रा समाप्त कर देता है। उस का मूल्यमापन समस्त मानवसष्टि करती रहती है। 
नियति का यह अखण्ड क्रम चल रहा है। इस धरा पर ऐसे अनेकों आते ईँ 
और प्राप्त जीवन सफर पूरा होने पर चले जाते हैं। मेरे आत्मीय बन्धु दिवगत 
महापण्डित मुनिश्री श्रीमलजी महाराज मी इस घरा पर अवतरित हुए एक 
सामान्य मानव के रूप में और जीवन-सफर समाप्त होने पर उसी निश्रति के 
रजःकण में अस्तमान हो गये हैं'। इस घटना को करीबन नवमास हो गये है, 
नव साल भी बीत जाएँगे । काल्यक्र अखण्ड रूप से अग्रसर होता ही रहता है। 
यद्यपि शेष रहे हम मानव दुनियादारी की परम्परा से उन की दिवंगत महान्‌ 
आत्मा का प्रकृति व विकृषति के रूप में विश्लेषण करते हुए उन के प्रति अन्तःस्तत 
में रही हुई भावना संस्मरण के रूप'में प्रकट करते रहेंगे। उन का उच्ज्वछ 
एवं व्यक्तित्वसंपन्न जीवन-चरित्र छव रहा है. उस के कुछ पन्ने आत्तरिक 
भावपुष्पों से सुरभित करने का उन के चाहने वाले समाजधुरघरो ने वीडा उठाया 
है | तदनुसार मुझे भी उस मधुर सुरभि में कुछ मिलाने का आदेग हुआ है। 
कलम से मेरा कम सरोकार रहने से इस काम में कहें। तक में कामयात्र हो पार्केंगी यह 
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तो नहीं मालम, परतु आदरणीय व्यक्ति के आदेश को टालना अबरता है | आखिर 
विवश हो कर कलम हाथ में छे कर यह भाव-संस्मरण सादर अर्पित कर ही हूँ। 
लगमग एक तप से भाई महाराज का और मेरा निकट संपके रहा है। वैसे तो 
घचपन से ही उन के प्रति मेरी आत्मीयता थी। उन के साधुजीवन का प्रारम 
हमारे गेवि-से सतारे से ही शुरू हुआ है | हो सकता है. . .मानो तब ह ही हम 
अधिकाधिक निकट आ रहे थे | वे कहा करते थे फि, यद्यपि हम ने एक माँ 
के उदर से जन्म नहीं लिया तो क्या हुआ, फिर भी जीवनारभ 
तुम्हारे गॉव से ही शुरू हुआ है। दिन-ब-दिन आन्तरिक लगन बढ़ती ही रही। 
तब से ले कर इन के अन्तिम जीवन तक उन के शरीर में विचरती 
हुईं आत्मा को विचारों के विविध रूप में देखा है, फिर शरीर के अन्तर में जो 
आत्मारूपी मन है वह पूर्णक्पेण एक मानव प्रझृति के रूप में विछ्सता था। इस 
चलित दुनिया में उन्हों ने सीमित साधुजीवन का व्रत छे कर अपने गुरुटेव के पास 
दीक्षा ग्रहण कर के नियमच्रद्ध साधना यात्रा व्यतीत की । परन्तु उन की आतर प्रकृति 
एक मानव मात्र के रूप में स्पष्टतया व्यक्त होती थी | सर्वप्रथम वे अपने आप को 
नियति की चतुर कला से बना हुआ मानव समझते थे। तदनुसार गरीर की नो 
भी नित्यावश्यकताएँ हैं उस का उन्हों ने अपने नियमबद्ध जीवन में पर्णतया 
संप्रमित उपयोग किया। क्‍यों कि वे मानते थे कि इस अमर्याद लोक दुनिया में 
बुछ-मिल कर समभाव से काम करना है। अतः अपना इष्ट साध्य सिद्ध करने के 
लिए, इस मानव रूपी शरीर के स्वस्थ ( विक्ृति याने दूषित विकार ) और निरोग 
रखना 'ैक्रतियों-दूपित विकारों से बचा कर रखना अत्यन्त आवश्यक है, ताकि 
हर मानव की मूल प्रकृति विकृतिमय नहीं वन पाएगी। वह सदा प्रसन्न ही 
रहेगा ओर उस के अन्तत्तल से प्रसन्न एवं स्वच्छ निशैर की तरह गंगा का धवल 
खोत आमोद-अमोद के साथ मानव-स्वभाव के रूप में अवतरित होगा और 
उस से समस्त मानव जाति तथा मानव जीवन स्वयं भी आनदित होगा और 
अपने संपर्क में आने वाले सभी आत्मीय-अनात्मीयों को सदा प्रमुदित करता 
रहेगा। मनुष्य जीवन की सफलता का यह प्रमुख सूत्र है- मनुष्य 
सदा प्रसत्ष रहे!। गुरु बन्चु सदा विकसित पुष्प की तरह सदैव 
प्रसन्न ही ननर आते थे। अपना प्रभावशाली एवं तेजस्वी व्यक्तित्व 
अगर निर्माण करना है तो उस के लिए, अपने स्वयं के विचार होने चाहिए, । 
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क्यों कि अपना जीवन अपनही बनाते हैं। उन के खुद के विचार काफी ज्वस्त 
ये। उस वजह से अनेक जठिल समस्याएँ सामने तैयार रहती थी उनको सुह- 
झाने का ढेर-सा काम हमेश रहता था। कभी भी देखो, कोई न कोई बाल-बृद् 
दुःखित-पीडितों का जमघट कसी न किसी रूप में उन के सन्मुख लगा रहता था। 
अपनी अपनी जीवन रामायण की गाथा माड कर सुनाते थे | विविध प्रकार के 
चित्रविचित्र व्यक्तियों की समस्याएँ: एवं अन्य कठिनाइयों शान्त चित्त से सुनना, 
फिर अपनी सुदूर चतुर दृश्टिक्षेप से उस व्यक्ति के भंतस्तछ को व्टोलना और फिर 
मधुर वाणी द्वारा उस आने वाले को शक्ति, साहस एवं उचित मार्ग बतला कर सभी 
प्रकार के विविध व्यक्तियों को हर प्रकार की सहायता देना, इस बात को मानों 
उन्हों ने अपना जीवन-लक्ष्य ही बना लिया था । इसे दृष्ट देव के मंद्रि की सुगम 
सीढी मान छी थी। इसी उद्देश्यमय पगडण्डी पर जीवनान्त तक शेर-सी गजेना करते 
करते वे सदा शान से व वान से व शाति के साथ गति करते रहे | वे समूचे जीवन 
में व इष्ट-मन्दिर में 'पहुँचने तक जैसे के तैसै अविचलित-अडिग रहे। कभी 
भी मैं ने उन को दोलायमान होते नहीं देखा। धन्य धन्य हैं हमारे समस्त 
जैन-अजैन मानव मात्र के सच्चे प्रेमी | एक सामान्य माता की कॉख से जन्म 
ले कर स्वयंचलित अपना जीवन बना कर जीवन-पथ पर अविचल मार्गक्रमण 
करते-करते इस नश्वर जीवन की यात्रा बडे शान से समाप्त कर दी और शेष रहे 
हम मानवों के लिए. यही अपना अमर सन्देश शेष रखा है कि, सदा चलते 
रहो, रुकना तेरा काम नहीं है, चलना ही मानव मात्र की शान व बान है । जो 
आगे बढता है वह्दी जीवन-मधु प्राप्त करता है । 

आज वही प्रकृति इस घरा पर आने वाली नियति के उसी रज कण मैं चिरणान्ति 
में विछीन हो चुकी है । भीतर चन्द्रमा अपनी आब्द्ादमयी चाँदनी मधुर स्म्ृतियों 
के रूप मैं चतुर्दिक छिट्का कर नील-गगन की लालिमा में सदा के लिए. अंतर्धान 
हो गया है। आज हम सभी उन के दिवंगत शरीर से वंचित है किन्दु, डन की 
अमर-स्म्रृति महीनों नहीं, वर्षों नही, युग-युग तक हमारे लघु-मानस में सदा 
वास करती रहेगी और चेतावनी देती रहेगी, आगे बंढे चलो। 

आज उन के पवित्र संस्मरण में मेरी नम्न मावाज्ञल्ि अर्पित है | 


-सो. ग़ुलाव मुनीत 
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४ आप का खास्थ्य ठीक नहीं है, व्याख्यान का श्रम न कर्रे तो 
अच्छा ,.” मैं मे दत्ची आवाज में कहा | 


मद सुस्कराहठ के साथ वे बोले-““अगर घंदा न करेंगे तो 
खाएँगे क्या १ तुम लोगों के यहाँ से आद्वार जो लाना पडता है और 
व्याख्यान के सिवा हमारे पास है ही क्या देने को? रही प्रकृति की च्रात, तो यह 
तो ऐसी ही चलती रहेगी | हमे सी उसी के साथ चलना है। वर्तमान के 
क्षणों को ही हाथों भें पकड लेना है, स्थितप्रज की तरह! यही तो साधना है। ” 


४ हों, यह तो ठीक, पर उपचार भी तो करना पडेगा न? आँखों का 
इलाज, पेट की चिकित्सा । पूज्य माताजी महाराज जाने के बाद कुछ निराष्ा से 
दिख रहे हैं |” 


“४, ,, वही तो.. .. . त्लाघना में बहुत कमी है। आसक्ति फे जाल तोडने 
पर भी नही टूय्ते | आखिर मनुष्य हूँ । साधु का वेष दिया तो क्‍या? 
वैष मात्र ही से कुछ समय में ही गुणस्थान की अणियँ तो लेंघ नही सकते।. . . 
दोपमय तो हूँ ही। पर उन्हें दूर करने के लिए. मनन पूर्वक यथागक्ति साधना 
कर ही रहा हूँ । दुनिया के लिए नहीं, भपने ही लिए.। रही आँखें के इलाज 
वगैरह की बात, तो वह तो चल ही रही है | अपने डॉ. लछगावत के हाथ 
शरीर को सौंप दिया है । आखिर शरीर भी तो आत्मा का घर जो ठहरा। 
साफ सुथरा एवं स्वस्थ तो रखना ही पडेगा। .... . « ३ 


ये और ऐसे ही बहुत से क्षण अतःकरण में अस्तित्वमय हो गये ६ँ, सदा के 
लिए. और बे पामर जीवन को सत्त्वमय, सेवामय बनाने की स्फूर्ति दे रहे हैं । 


यूँ तो उन की ' जैनदीक्षा और वर्तमान अवस्था ? पुस्तक में उनके कान्ति- 
दर्शन हुए ही थे। सम विचार के कारण आत्मीयता जागी। और पूना के उनके 
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दीघेंकाल के वास्तब्य में परिचय बृद्धिंगत होता गया। मन मैं जब अथात्न 
की प्यास जागती तो झट उन के निकट चल पडते पग। ज्ञान की गहराई, 
अकृृत्रिम सहज साधना, विचारों की हृढता- उने की वाणी में प्रगठ हो ज्ञाती। 
कभी-कभी वाणी आवेशमय हो जाती | आउडंबरयुक्त धार्मिक जीवन, अधश्रद्धा 
से भरा समाज आदि उसी चली आ रही पुरानी रफ्तार से उन का जी ऊब जाता, 
तब उन के विरोध में जोशमय सात्तविक इत्ति उभर आती । आख्यानो में भी यह 
आवेश प्रगट होता रूँता था । वे कहते कि- जो मैं हूँ, वह यह-इसतरह हूँ. ..।” 
यूँ इस प्रकार के अनेक क्षण मेरे जीवन में स्थृतिरूप में अमर हुए, जो मुझे 
सम 'भावना में ले जाते हैं और सेवामय जीवन का पाठ दे जाते हैं | 
वे सदा निर्मय हो कर रहे, जो उत्य हे उसे कहने में जरा भी न हिचकिचाएँ। 
ऐसे साधु आज के जमाने मे त्रिरले ही दिखाई देते हैं | उन्हीं के जरिये समाज आगे 
जाता है। उन की पुण्यस्म्ति हमें हमारे जीवन को साधनामय बनाने में सहाय- 
भूत हो यही उद्भावना ! 
-- परिचिता ! 


३५, हा, हन्त ! ! 


जिन पुष्णों में गंध नहीं होती, वे भले ही अपने सौंदर्य से आकर्षित कर डें, 
लेकिन उन की कोई उपयोगिता नहीं होती । फूछ कमरे में खिलते हैं, वगीचों में 
मुस्कराते हैं और जंगलो में फूलते हैं। फूछ को खिएना ही पड़ता है। वह गंध 
विखेर सका तो सत्र के लिए. आकर्षण का कारण बनता है ) कमरे का फूल केवठ 
आकर्षण में पल कर कमरे की गोमा बढाता है | बगीचे के फूछ की रक्षा माली 
करवा है | जंगल का फूल खिलने से लेकर टूट कर बिखर जाने तक अपने पेव पर 
खडा मुस्कराता रहता है । जंगल के फूछ पर छोगों की नजर कम पड़ती है। 
बगीचे का फूछ ममी देखते हैं, कमरे का केवछ कुछ छोग | बगीचे के फूल की 
गंध सामान्य होती है, कमरे की गधहीन | जगल के फूल सुरभि रभरप्न में व्याप्त 
हो जाती है | पण्डित श्रीमलजी मद्वाराज जंगल के फूल थे | 
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स्थानकबासी जैन समाज के कानन में चारों ओर सुगध जिखेरने वाले पुष्य 
पण्डित श्रीमलजी के रूप में प्रत्येक की आत्मा में अपनी गंध त्रिखर रहे ये। 
अभी समाज को उन की अत्यंत आवश्यकता थी कि असमय, अकस्मात उन का 
पार्थिव गरीर हम से छीन लिया गया | यह अवसाद की वेला ऐ। कुछ भी कहना 
उन की महानता को झठलाना है। वे इतने सरल हृदय थे कि उन के सप्क में 
आने वाला व्यक्ति कभी परायापन अनुभव ही न कर सकता था| वे चले गए। 
उन की स्मृतियों को स्मरण करते रहें, उन के गुणयानो का जयबोपष भले ही कर 
लें परतु उन की दृठता और क्षमता का अभाव हर्म बराचर खटकता रहेगा | 
पण्डित श्रीमलजी महाराज को श्रद्धाजलि देने के लिए लेखनी में शक्ति चाहिए। 
लेखनी की शक्ति इतिहासकार एवं साहित्यकार के पास होती है। भविष्य में 
समाज के घुरंधर उन के कार्यो का मृल्याक्षन करेंगे | 


मैं तो यही चाहती हूँ कि उन की स्मृति का प्रकाश मेरे पथ को प्रकाशित 
करता रहे | क्‍यों कि पता नहीं क्य जिन्दगी की शाम हो जाए, ठीक मालूम 
नहीं | ५ अक्टूबर १९६७ का दिन हमारे लिए दुख और विषाद का दिन 
आया था। सुननेवाले हरेक व्यक्ति के मन में विधाता के क्षणिकवाद के नियम 
पर झुंझलाइट आती थी । पख्िर्तित समाज के साथ अपने विचारों को ढालने वाले 
पण्डितजी के प्रति श्रद्ा की अद्वर भावना का होना अत्यंत स्वाभाविक है। सच 
है जिन व्यक्तियों की समाज या राष्ट्र को आवश्यकता होती है अथवा जो प्रिय 
होती है छ्वायद भगवान को भी उन के प्रति स्नेह रूता है, तमी तो हमारे 
बीच से उन्हीं को उठा लिया जाता है। 

पण्डितजी महाराज के व्यक्तित्व का प्रभाव जन-मानस पर अत्यन्त गहरा 
पडा था। मैं उन की छत्र-छाया में तिताये दिनों की याद करती हूँ, तो मेरे सामने 
एक नक्शा खींच जाता है | वे स्पष्टक्‍क्ता ही नहीं, बडे ही हितैषी, सुयोग्य मार्ग 
दशक भी थे । किसी भी प्रकार की समस्या को सुल्झाने में सहायता करनेवाडे 
पण्डितजी महाराज वास्तव में समाज के कर्णघार ये । 

सम्ताज मे सगठन रहे, एकता रहे, साम्प्रदायिकता की वू जरा भी न आए, 
जाति-भेद, आर्थिक- विषमता नष्ट हो जाए, ज्यों को विकास का मांगे मिले 
इत्यादि सामाजिक समस्याओं को सुल्झाने में पण्डितजी महाराज प्रत्यक्ष अप्रत्यक्ष 
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प्रयललशील रहते थे । और वे कहने में किसी भी प्रकार का संकोच नहीं रखते 
थे | पण्डितजी महाराज के प्रोत्साहन से, शाव्दिक प्रेरणा से समाज में अनेक 
निराश, उत्साइहीन, आत्महीनता अनुभव करनेवाले व्यक्तियों ने समाज के 
साथ रहना सीखा | आप की अनुप्रेरणा प्रेरित हो कर अनेक मुझीते हुए. जीवन - 
पुष्प मुझाते बच कर समाज रूपी बगीचे में सुरक्षित हो रहे हैं | क्या यह अहिंसा 
का प्रचार और प्रसार नहीं ! क्‍या घममं की इस से अलग कोई व्याख्या हो सकती 
है ? क्‍या यह धार्मिक कार्य नहीं! क्या यह कृर्तव्य-परायणता नहीं है ! सजीव 
प्राणियों को मानसिक आत्महत्या से बचा कर उन को संजीवनी शक्ति देने 
वाले पण्डितजी महाराज को हम कैसे भूल सकते हैं ? नहीं,- नहीं |--- भूलने 
की कल्पना भी नहीं कर सकते | 

पण्डितनी महाराज के जीवन का आदझी था “ मानवता ? । इसी कौ उन्हों ने 
धम माना था । “ अहिंसा ? शब्द का प्रयोग गानों में हुआ है, पण्डितजी महाराज 
उसी शब्द को, नवपीढी की “ मानवता ”? कह कर समझाते थे | यही कारण है, 
सुशिक्षित वर्ग उन के विचारों से शीघ्र सहमत हो जाता था। क्या डॉक्टर, 
क्या वकील, क्या व्यापारी- वर्ग-सभ्यता के नए युग में विकसित होने वाले और 
पालने वाले हरेक व्यक्ति की उन के विचार और धार्मिक मान्यताओं के प्रति गहरी 
आस्था तथा श्रद्धा उत्पन्न हो जाती थी। हमारे थात््रों को, हमारे तत्त्वों को 
स्पष्ट भाषा में समझाने की पद्धति ने ही उन्हें. सर्वप्रिय बना दिया था। हमारे 
प्राचीन परंपरा से आए धर्म को, तत्त्वों को नए. ढग से जनता के समक्ष रख कर, 
धरम के प्रति हटती हुई श्रद्धा को बनाए; रखने का एक दृष्टि से महान कार्य 
उन्हों ने किया था। उस समय नहीं, तो आज तो हमें उसे मानना ही पडेगा। 
आज उन का पार्थिव शरीर हमारे सामने नही है, पर उन के विचारों की जीवी- 
जागती मूर्ति, उन के द्वारा लिखित साहित्य तथा उन को माननेवाले व्यक्तियों के 
जीवन में साकार रूप लिए, हुए उन के हमारे सामने मौजूद है। पण्डितजी 
महाराज आन भी इमारे में हँ और भविष्य में उन के विचारों का अनुसरण 
करने वाले जब तक रहेंगे तब्र तक पण्डितजी महाराज का व्यक्तित्व अमर 
रहेगा | एक सन्त ने ठीक ही कहा है-- 

८ जब तुम आए जगत में, जग हँसा तुम रोण। 
एसी करनी कर चलो, त॒म हँसो जग रोए॥ ” 


१२० पे, मनि श्री श्रीमलजी महाशज 


और आज समाज में सचमुच मे पण्छितजी महाराज की स्मृति बार-बार उमर 
आती है| उन के निकटस्थ मित्रगण तो अपनी आँखों को रोक ही नही पाते | 
समाज की माँग के, मान्यताओं के साथ अपने में परिवर्तन छाने वाले तथा 
समाज के साथ चलने वाले ऐसे ऋ्ान्तदर्शी सन्त को यदि कोई संकुचित बुद्धि वाल्य 
* विट्रोही ” कहे तो भले ही कहे, पर अब तो उन के विचारों पर हमें गौर करना 
चाहिए | समाज जो चाहता है, वही उत्हों ने कहा था। भत्र भी हम उन के 
विचारों पर चढेंगे तो हमारे उमाज में सगठन, एकता की गक्ति अवश्य बढ़ेगी । 
और पण्डितजी महाराज को चाहने वाले हम उन के सच्चे भक्त तभी कहलाएँगे। 
क्यों कि महान्‌ आत्माएँ कभी मरती नहीं, कमी नष्ट नहीं होती । गीता में 
श्रीकृष्ण ने कहा है - 
नैन॑ छिन्दान्ति शस्त्राणि, मैने दहति पावकः । 
न चैने क्लेक्यन्त्यापो, न शोषयति मारुतः॥ 
पण्डितजी महाराज चले गए, पर उनकी स्मति तब तक समाज को प्रेरणा 
देती रहेगी जब तक गेगा और यमुना में जल है। अपनी अन्जलि में आँतु भर 
कर अपने समाज संरक्षक के चरणों मे चढ़ाने के अतिरिक्त करूँ, तो और क्या 
करूँ ! पण्डितजी महाराज अमर रहें - उन की जय हो ! 


- पद्मा जैन, साहित्यरत्न 


३६. मेरे आमिन्न साथी 


यू तो पण्डितजी महाराज के बारे में ४० साल पहले से सुनते आया हूँ कि 
वे सुधारक विचारों के हैं और अपने विचारों का प्रचार प्रसार वे अपने 
व्याख्यानों द्वारा खुल कर करते हैं | सामाजिक सुधार यह मेरे जीवन का लक्ष्य 
होने के कारण मैं उनके बारे में अधिक जानकारी प्राप्त करने की कोशिश में 
रहा | उधर पण्डितजी महाराज को भी मेरे प्रति आकर्षण रूम रह्य था। उन 
का दिल भी मेरा परिचय प्राप्त करना चाहता था । सामाजिक क्षेत्र में होने के 
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कारण मेरे यहाँ कार्यकर्ताओं का आवागमन सदा ही रहा करता था | एक बाए 
श्री. सूरजचद्रजी डॉगी (अब ' सत्यप्रेमी ? ) मेरे यहाँ आये थे और वे पूना में 
विराजित पंडितजी महाराज के दगनार्थ जा रहे थे। मैं मी उन के साथ हो 
लिया | हम सिर्फ १० ही मिनट वहाँ ठहरे | निकलते समय पंडितजी ने कहा- 
यह परिचय थोडे ही है, सच्चा परिचय तो तब होगा, जब कि हम दोनों 
एकान्त में बैठ कर बाते करें और विचारों का परस्पर आदान-प्रदान हो । क्सी 
रात को फुरसत निकाल कर चले आना । ? दूसरे ही दिन रात के आठ बजे मं 
स्थानक गया । बातों में हम इतने व्यग्न हो गये कि समय का दोनों को भी भान 
नहीं रहा | मैं घर वापिस पहुँचा तब्र देखा कि रात के तीन बजे हैं। यह 
थी हमारी पहली मुलाकात | पहली हि मुलाकात में हम दोनों एक रूप हो गये। 
विचारों की एकता एवं उन के अमल के लिये चाहे सो करने की तैयारी ने हमें 
एक दूसरे के निकट पहुँचा दिया | फिर तो बया था हम हर रोज मिलते गये 
और अपने विचारों को पोषक चचोये करते रहेँ | पचीस साल पहले का यह 
प्रसग आज भी मेरे दिल में तरोताजा है। पंडितजी महाराज के विचार अति उम्र 
थे किन्तु नियम, वेप-साधुत्व आदि से वद्ध होने के कारण सार्वजनिक तौर पर 
बोलते समय वे अपनी सीमाओं का ख्याल कर, के ही बोला करते थे | फिर भी 
जब खानगी में बातें होती थी, तत्र पंडितनी अपने सच्चे विचार खुल कर सुना 
देते थे | एक दिन की बात है। पंडितजी महाराज ने एक छोटासा लेख लिखा 
था “बालकों पर अत्याचार” और वह उन्हों ने मुझे दे दिया पढने के लिये। में 
घर आया, लेख पढा | मुझे बहुत पसन्द आया। वाल्दीक्षा के दुष्परिणामों का 
नम्म चित्र उस लेख में खीचा गया था। में ने उस लेख की कुछ प्रतियाँ टाइप 
करवा ली और मेज दी अन्यान्य जैन पत्रों की ओर प्रकागनार्थ | दो तीन पत्रों 
मे उसे प्रकाशित कर दिया। जन्र पंडितजी ने वह ठेखा वो थक हो गये। मुझे 
सिर्फ इतना ही बोले, “ अरे यह तुमने क्या कर दिया £ मेजने के पहले मुझे पूछ तो 
लेते। चलो, हुआ यो हुआ। अब साधु समाज मे से मुझ पर बीछार होगी। उस का 
सामना करने की तैयारी में उञ्ले रहना चाहिये।” और हुआ भी यही । पण्डितजी 
के नाम पत्नों का ढेर हो गया। ओलाहने, गालियां, निषेष, आदि की चौछार 
हो गईं। पण्डितजी मद्दाराज बडे संयम के साथ हरणक का उत्तर लिखते रहे। 
दूसरे की भूल पर भी वे नाराज नहीं होते | योग्य कार्य के लिए की गईं भूछ को 
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वे कार्य की ओर बढ़ाया गया कदम मानते थे और यही कारण है कि मेरे इस 
दुःसाहस पर उन्हों ने नाराजगी नहीं प्रदार्शत की । 


दीक्षा के बारे में पंडितजी का अपना इृष्टिकोण था। जो दीक्षा का प्रचलित 
स्वरूप था वह उन्हें कतई पसन्द नहीं था। उस बारे मे वे कई बार अपनी 
नाराजगी प्रकट करते थे । सामाजिक धामिक सुधार और साहिल्िक प्रद्ृत्तिओं 
में मेरी पहले से हि रुचि है। मैंने अध्यापकीय पेशा छोडकर प्रेस कर लिया था | 
उस का उपयोग मेरे कार्यों के आगे चलाने में कैसे किया जाय दस बारे में मैं 
सोच ही रहा था। मैं ने देसा, यदि समाजसेवा की तौरपर प्रकाशन झुरू 
कर दिया जाय और जिस में व्यावसायिक दृष्टि न रखी जाय तो काम बन सकता 
है। में ने पडितजी के आगे अपने विचार रखे और उन्हे छोटी छोटी पुस्तिका में 
लिखने की प्रार्थना की। पडितजी ने झट स्त्रीकृति दे दी | और आठ ही दिनों में 
लिख दिया निम्रन्ध -' जैन दीक्षा और वर्तमान अवस्था ? । पुस्तक प्रकाशित हुई 
तो समाज ने उस का अच्छा स्वागत किया | लागत मूल्य रखने के कारण और कुछ 
पुस्तके साधु-मुनिराजों की सेवा में भेजने के कारण दो सी रुपये का घाठा जरूर 
हुआ। किन्तु हमारा यह कदम यशस्त्री सिद्ध हुआ। 


पण्डितनी महाराज को अपने विचारों की टिप्पणियों, पत्ों में प्रकाशित होने- 
वाले अच्छे अच्छे लेख, दूसरों के अच्छे विचारों से भरी डायरियां, आदि रखने 
का उन का स्वभाव था | उनके इस भण्डार में ' जैन प्रकाश ? के कुछ नत्थीं किये 
हुए. अंक ये। मैं ने देखा वह एक लेख माछा थी, जिसे एक विचारक, 
अध्ययन-शील, सममाव रखनेवाले साधु ने लिखा था। मुझे वह लेख माला 
बहुत पसन्द आईं। पण्डितजी से स्वीकृति ले कर उस गुजराती लेखमाला का 
हिन्दी अनुवाद करवा के मैं ने पुस्तकाकार प्रकाशित कर दी * समय के प्रवाह * में 
इस नाम से | सादडी में सम्मेलन होने जा रहा था। मेरे श्रश्चर सम्मेहन को जा 
रहे थे। उन के साथ मैं ने इन पुस्तकों का एक बंडल पण्डितजी महाराज को 
देने के लिये भेज दिया | इस बंडल में क्या है यह बात यदि मेरे श्रद्धाशील 
इवझ्ुर जान जाते तो शायद ही वे यह काम करते | वहाँ पहुँचते ही पण्डितजी 
महाराज ने बडछ उन से मॉग लिया और एक एक कर के वह पुस्तक साधुओं 
में प्रखत कर दी | पुस्तक पढते ही साधु वर्ग काफी नाराज हुआ | साघु वर्ग में 


व्यक्तित्व, रतित्व, जीवन श्श्३ 


जो अनाचार, गैर बर्ताव आदि देखें जाते थे, उन्हीं का स्पष्ट वर्णन इस पुस्तिका 
मे था। यह हमला कैसे सहा जा सकता था । धीरजभाई ठुरखिया ने तो एक 
डंत्रा चौडा पत्र ओलाहनों से मरा हुआ मेरे नाम भेज भी दिया। किस्तु जत 
* जैन प्रकाश ? में प्रकाशित इन छेखों की तारीखों का हवाला मैं ने उत्तर में 
भेजा और लिख दिया कि इस पुस्तक की चातें गढी हुई नहीं है, कान्फेल्स के मुख 
पत्र में प्रकाशित लेखों के अनुबाद का पुनर्मुद्रण मात्र है, तब कही वे चुप चैठे ) 

साहस के साथ अपने विचारो को ले कर भागे बढने के पण्डितजी के स्वभाव 
उपरोक्त प्रसंग में अच्छा प्रमाण मिलता है | 

होवे जहाँ तक आपस में क्लेश के प्रसंग न आने देना इस बार मैं पण्डितजी 
सदा सजग रहा करते थे | पू. गणेगीलाल्जी मं, ने पण्डितजी महाराज को 
सलाहकार के नाते अपने साथ रहने के लिये कई वार पत्रद्वारा एवं दूतद्वारा 
बुढाने की बहुत कोशिग की। किन्तु पण्डितजी इस बात को ठालते रहे | एक ना 
एक कारण बताते रहे। परन्तु मत मिन्नता यही सच्चा कारण था। मतभिन्नता के 
कारण ही दूर से सलाह देने का काम पण्डितजी करते रहे | श्रमण-सघ छोडने के 
बारे में वो स्पष्ट रूप से लिख ही दिया था कि श्रणम-संघ छोडना आप के लिये 
ठीक न होगा। अन्त मे पू गणेशीलाऊुजी म. ने श्रमण-संघ छोडने की धोषणा 
शक फिर भी पण्डितजी महाराज अपने विचारों में इढ़ रहे और वे श्रमण-सघ 

रहे) 

प्रत्ेमन का कोई असर पण्डितजी पर नहीं होता था। साधु सम्मेलन के 
आयोजन, संगठन, सचालन में भरसक कष्ट लेने पर भी जब उन्हें अधिकार देने 
का प्रश्ष आया तत्र उन्हों ने स्पष्ट रूप से इन्कार कर दिया] पू. गगेशीछालजी 
महाराज ने अपने सप्रदाय का उपाचायपद पण्डितजी मं, की देना चाहा। उस 
कामपर आनने प्रमुख श्रावकों को पण्डितजी म. को मनाने के लिये पूना मेजा | 
पए्तु पण्डितनी महाराज टस से मस न हुंए.। उस वक्‍त यदि पण्डितजी मद्दाराज 
स्वीकृति दे देते तो वे आज उन के संप्रदाय के आचार्य होते | किन्तु वे अपनी 
जिन्दगी में किंग मेकर ( &॥ाह-ग४:० ) ही रहे | 

सामाजिक सुघारों के बारे में पण्डितजी सदा आगे कदम रहा करते थे। जैन 
विधवा विवाह मंडल की स्थापना में ने की | कई विधवा विवाह संपन्न किए । 
उस मेरे कार्य को ले कर अह्ृमठनगर के पचों ने मेरा बहिप्कार ( पंचायती नोहरे- 
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बाडे में भोजन बन्दी से ) किया । हमारे दिल पर इस बात का कोई असर नही 
हुआ। पण्डितजी महाराज फा उस बख्त हमारा परिचय भी नहीं था| फिर भी 
यह वनाव पण्डितजी को बहुत अखरा। और आगे चल कर पूना में अह्मदनगर 
जिले के दो सम्पन्न घरों के युवान-युवती का विधवा विवाह हमने सम्पन्न किया 
तब नगर के युवकों को तैयार कर के अहमदनगर में ही हमारा सम्मान समारोह 
आयोजित करा के पण्डितजी ने अहमदनगर के पंचों के बहिष्कार का जवाब दिया। 

पण्डितजी स्वय दीक्षा के विरोधी तो थे ही। कई बार शिष्य बनाने की 
अनेकों ने उन की प्रार्थना करने पर भी पण्डितनी अडिग रहे और जीवनान्त 
तक किसी को भी अपना गिष्य नहीं बनाया । पण्डितजी तो इस से भी आगे 
बढ़े । वे जानते थे कि कोई साधु या साथ्वी यदि दीक्षा छोड दे तो उस के लिये 
समाज में कोई स्थान नहीं रहता | इस लिये कोई दीक्षा छोड देता तो वे उसे 
अपने पास बुला लेते, उस के साथ प्रेम का व्यवहार करते, उस का मार्गदशन 
करते, जरूरत पहने पर उस की आर्थिक सहायता का प्रवन्ध मी करवाते और 
उस का जीवन स्थिर बनाने के लिये प्रयत्नशील ही रहते | 


सहायता पहुँचाने के बारे मे पण्डितजी सदा पिद्धहस्त रहते | समाज की 
विप्रम परिस्थितियों के फारण कई गरीच, अपाहिज, अनाथ ज्जी-पुरुष पण्डितजी के 
पास अपना दुखडा रोते हुए आते । पण्डितजी सदा उन के ऑसू पोछने के 
प्रयटत करते और अपने खेही, भक्त, सम्बन्धी श्रावकों द्वारा उन्हें आवश्यक 
सहायता पहुँचाते रहे । 


खेहमाव व सेवाबत्ति का तो पण्डितजी मद्दाराज आदश थे। जिस को अपना 
कहा उस के लिये मर मिटने तक की उन की तैयारी होती थी। उन की जन्मदानरी 
माता पू. सूरजकुँवरजी की बृद्धावस्था एवं अस्वास्थ्य, स्थविर सन्त श्री. सूरज- 
मलजी महद्दाराज, गुरु-बन्धु श्री चुनीठाछजी महाराज आदि की स्थविरावस्था में 
पूर्णरू्पेण सेवा करना वे अपना परम कर्तव्य समझते थे। और इसी सेवाइत्ति के 
कारण वे करीब १० साल पूना शहर के आसपाप्त विचरते रहें। अपनी जिम्मे- 
बारी निभाना यह उन के जीवन का लक्ष्य था। उसे अपने जीवनान्त तक वे 
निभाते रहें । 

साहित्य और शान की उन की भूख इतनी तीत्र थी कि जह्दों कहीं मी 
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है, 


गन / 

५ 
ज्ञन के साधन दिखाई देते, पण्डितजी वहाँ दौडे दौडे जाते व उसे प्राप्त कर के ही 
रहते । कोई विचारक, कार्यकर्ता, लेखक, नेता पूना में आया तो उस से मुलाकात 
पाने के लिये वे आकाश-पाताल एक करते । शानोपासना उन्हों ने अन्तिम क्षण- 
तक की। रातदिन पठन-मनन-चिन्तन करते रहते थे। आंखों में मोतिया 
आ गया । फिर भी किसी न किसी को छा कर अच्छी अच्छी पुस्तकें उन के 
द्वारा सुनते रहते। पत्रव्यवह्दार मी जीवन की अन्तिम घडी तक उन का जारी 
था | खुद लिखने में असमर्थ हुए तो औरों से पत्र लिखवाते रहे। 


सार्वजनिक संस्थाओं का निर्माण एवं संचालन तो पाण्डतजी के बायें हाथ 
का खेल था | जहाँ कहीं भी जाते वहाँ समाज सेवा-धर्म सेवा की संस्थाओं का 
निर्माण वे कराते | और बाद में भी उनके संचालन की व्यवस्था के बारे में 
पूछताछ करते, कार्यकर्ताओं का उत्साह बढाने में प्रयत्नशील रहते | पूना मैं 
भी पण्डितजी महाराज ने संस्थाओं का निर्माण किया है | एक आदर ग्रन्थाल्य 
जहाँ विद्वानों, अभ्यासुओं, संग्ोधकों, छात्रों को सारी सुविधा सुल्मता से प्राप्त 
हो सके, बनाने का पण्डितजी का स्वप्न था। उसका प्रथम कदम उन्हों ने साधना 
सदन में जैन ज्ञानाल्य की स्थापना से उठाया | अपने जीवन के अन्तिम दो 
वर्ष उन्हो ने इस जानालय की इद्धि के लिये सम्पूर्णतया त्यत्तीत किये | जैन 
साहित्य सबे साधारण जनता को सरल एवं सुलभ भाषा में प्राप्त हो इस लिये 
प्रकाशन संस्था का वे निर्माण करना चाहते थे | उस के लिये उन्हों ने खूब 
प्रयत्न भी किये | किन्तु उनकी वह आकाक्षा उनके जीवन काल में पूरी नहीं 
हो सकी । दीन-दुखियों के लिये सस्ते दार्मों में स्वास्थ्य का प्रबन्ध हो इस 
दृष्टि से वे एक जनरल अस्पताल करवाना चाहते थे | उस के लिये उनके यत्नों 
का फल भी टाश्पिय मे दिखाई दिया, किन्हु कारणवगात्‌ बह आँलो से 
ओझल भी हो गया ) 

उन के जीवन के अन्तिम दिन बडे ही कारुण्यपूर्ण रहे | उनका स्वास्थ्य 
अचानक त्रिगड जाने से जब उन्हें अस्पताल ले जाने का पूना संत ने निर्णय 
किया, उस समय का दृब्य बडा ही दर्दोला था। सैकड़ों की सख्या में नरनारी 
स्थानक में एकत्रित हुए । हरएक की आंखों से गयाजमुना वह रही थी। उन के 
पितृतुल्य नुरजमलजी महाराज के मुँह से अक्षर तक निकल नहीं रहा था। 
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पण्डितली महाराज ने शायद्‌ अपना भवि जान लिया हो | जिस स्थानक में उन्हों 
ने अपने जीवन का महत्त्वपूण अग विताया, जहाँ रह कर उन्हों ने अनेकों की 
सहायता की, जहाँ से उन्हों ने अमण एवं श्रावक संधों की वागडोर संभाली, 
उसी स्थानक से बाहर निकलते समय उन का पैर भारी हो रहा था । जैसे तैसे थे 
नीचे आये | उन्हें भाव हुआ अपने प्रेमी समाज का। और भरी आवाज में 
स्वयंप्रेरणा से उन्हों ने समी को मगालछिक सुना दी | किसी को कल्पना तक नहीं थी 
कि यही पण्ठितजी महाराज द्वारा दी गई अन्तिम मगछिक होगी अपनों के 
प्रति मंगल कामना है गी। रविवार दि. १ अक्टूबर १९६७ का वह दिन और उस 


दिन का स्थानक छोडते समय का वह भति करण दृश्य लाख प्रयत्न करने पर 
भी भुलाया नही जाता | 


जैसे तैसे पडितजी मद्दाराज को अस्पताल पहुँचाया | उसी दिन तज डॉक्टरों 
की ट्रीव्मेट एवं देखभाल झुरू हुईं। दिमागी दर्द की आशका होने से एक्स रे 
टेनिल पर जब पडितजी को लिया गया तब उन को इधर से उधर करते समय 
असझह्य बेदनाये हो रही थी, फिर भी पण्डितजी ने सभी गान्ति के साथ सह 
लिया । त्रेन-स्पेशालिस्ट का अभिप्राय रहा कि यह केस एधक्ाए-ए४5०प्रापा 
पाधप्रीणशाएए 006 [0 906५ & ॥फशाणाहइणा था और आगे 
चल कर उन्हो ने लिखा था -0 गा6 ०0पा छिवद्या। 8950655 696 (0 
(७, 00070&४ दोही दिनों में स्वास्थ्य एकदम गिरता गया। बचई से तन 
डाक्टर बुछाएं गए। ।कैन्तु कोई उपयोग नहीं हुआ । पाडितजी की जिमारी की 
सर्वा धर्यों को सूचना देने के लिये भी पूरा अवकाश नहीं मिला । आखिर मानवी 
प्रयत्नों की असमर्थता का भान होने पर उन्हें 'साधना सढन' (जो कि उन्ही की बुद्धी 
का, मार्गदर्शन का निर्माण था, उसी में ) छाया गया दुपहर ११-१५ बजे । आधे 
घण्टे में संथारा दिया और शाम को ६-५ को पंडितजी ने देह का त्याग कर दिया। 
आसो सुदी २ गुरुवार दि. ५-१०-१९६७ का यह दिन पूना के इतिहास में 
अन्धकारमय सिद्ध हुआ | पंडितजी की गमीर हालत के समाचार जहॉ-जहाँ 
पहुँचे छोग हजारों की सख्या में विभिन्न वाहनों से उमड़ पडे | सौ माइल कीपरिधि 
में रहनेवाले दौडे हुये भाये | वे पण्डितजी के जीवन काछ अन्तिम दगन पा सके | 
वायुगति से समाचार चारो और फैल गये | जनसागर उम्रड पडा | पण्डितजी के 
अन्तिम दर्शन पाने के लिये सारी रात स्त्री-पुरुषों को तौँता छगा रहा। दूसरे दिन 
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ही 


दुपहर दो बजे अन्त्ययात्रा निकलने वाली थी | उस के पहले मद्दाराष्ट्र राज्य ४ 
मदहसूलमंत्री ना वाठ्गसाहब देसाई, पुणे नगर जिला केग्रिस कमिटी के अध्यक्ष श्र 
रगराव पाटील के साथ महाराज के अन्त्यद्शेन करने आए। एक अजैन व्यक्ति 
किन्तु महाराज की विठाई गई मृत मूर्ति के सामने करीब पन्रह मिनट तक टकट्व॑ 
ल्गाय देख रहे थे। उन्हों ने पूछा, “ देहान्त कब्र हुआ! ? हम ने कहा कक 
शाम के ६ बजे |? वे एकदम बोले, 'करीब २० घण्टे बाद भी मुँह पर इतना ते 
विल्स रहा है। सचमुच ही यह महान्‌ व्यक्ति होना चाहिए? 


शुक्रवार की दुपहर २-१८ बजे साधना सदन से पण्डितजी की अन्त्ययात 
शुरू हुईं | पूना के इतिद्वास में कमी भी नहीं उतनी जनता उमड पडी थी 
करीब ८ से १० हजार का समुदाय अन्त्ययात्रा के जुलूस में शामिल हुआ था 
नयर के विमित्र रास्तों से होता हुआ जुढूस लकडीपुल दाहभूमे पर पहुँचा 
पानशेत बाढ के वाद काफी विस्तारित की हुई इस स्मशानभूमि पर स्री-पुरुष 
का सागर फैला हुआ था | मद्दाराज की अर्थी को दहन स्थान पर ले जान 
भी मुश्किल हो गया था। जैसे वैसे स्थान पर पहुँच कर चन्दन की चिता + 
महाराज का दाह संस्कार सपन्न हुआ | दाह भूमि के भाषण देते हुए. कार्यकर्ता 
ओं के कष्ठ अवरुद्ध हुए थे। अपनी अश्र-मिनी भाव भरी अ्रद्धाजलियाँ अर्पित क 
के मानव-मेदिनी साश्र नयनों से वापिस छौटी | तार, फोन, अखबार, आकाशवार्ण 
आदि द्वारा देश के कोने कोने में समाचार फैले | और अश्रद्धाजलियों का ढेर हे 
गया। तार और फोन से इस खबर की सत्यता के बारे में करीत्र आठ दिन पूछ 
ताछ होती रही | 
पंडितजी महाराज तो चले गये । महान्‌ व्यक्ति अपना कर्तम्य अदा कर के 
विद हो जाते हैं | किन्त॒ अपने पिछे छोड जाते हैं, दुख दर्द की छाया। उन के 
कई निकटस्थ यह धक्का सह नही सके । कोई रोता रहा, कोई विमार हुआ, तो 
कोई विचारश्न्य हो कर पागल सा बर्ताव करता रहा। समाज का निरपेक्ष पथ- 
प्रद्णक, जञानदाता, हितकर्ता एवं स्चनात्मक कार्यकर्ता इस दुनिया से कायम के 
लिये चला गया। उस टिवंगत आप्मा के पवित्र चरणों में एक ही अर्ध्य है--. 
--यह भाव मरी अश्र॒पूर्ण हृदय में रही हुई सुदीव वेदनायुक्त श्रद्धाजली ! 
“ कनकमल मुनोत 


१२८ पं. म्रानि श्री शमलजी मद्ाराज 


प्रकाशन योजना में दाताओं का 
सहयोग एवं पुनर्मेट 
दान पुनर्भेट 


५ से ११ रुपए --- प्रकाशित होनेवाली १ पुस्तक 
५१ रुपए --- प्रकाशित होनेवाली २ पुस्तकें और 
प्रकाशित अन्य साहिदयपर १२४० कमिशन 


१०१ रुपए --- प्रकाशित होनेवाली ५ पुस्तकें, और 
प्रकाशित अन्य साहिब्यपर २५५४ कमिशन 
५०१ रुपए --. प्रकाश्षित होनेवाली २५ पुस्तकें और 
प्रकाशित अन्य साहिन्यपर ५० ४ कमिशन 
१००१ रुपए --- प्रकाशित होनेबाली ५१ पुस्तके और 


प्रकाशित अन्य साहित्य की १ प्रति बिना मूल्य 
+ पुस्तकों की प्रभावना करने वालो को ३०% कमिशन 


# पुस्तक का पूरा खर्च देने वालो का फोटो एव परिचय पुस्तक में दिया 
जाएगा और ५१ पुस्तकें बिना मूल्य 


# अन्य विक्रेताओं को २५% कमिशन 
# बड़े ऑर्डरोी पर खास सहुलियतें 
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इस पुस्तक के प्रकाशन में प्राप्त सहायता 


२४९० प. मुनिश्री श्रीमलजी महाराज, संयारा निधि 
७०१ श्री. घनराजजी पन्नालालजी ग्रुगलिया, मोघेगुडम्‌ 
२५१ श्री, हस्तीमलजी पन्नालालजी गुगलिया, अहमदनगर 
१५१ श्री. हरकचंदजी किसनदासजी डाकलिया, पूना 
१०१ श्री. कचनदेवी जैन, मुबई 
१०१ कस्तूरवा महिला मंडल, प्रूता 

५१ तौ. शांताबाई घनराजजी सांकला, प्रना 

७१ श्री. बाबूलाल हरगोवनदास शाह, पूना 

७१ सौ. हीरावाई पुनमचदजी सोनी, पारनेर 

७१ सौ. साखर बहन ठक्कर, पूना 

७१ श्री. नवलबाई बाबूलालजी भंडारी, प्रना 

७१ सौ. हिरावाई धनराजजी काकरिया, पूना 

७५१ सौ. लीलावाई शांतीलालजी मुया, इचलकरजी 
७१ श्री. लालचदजी खंडूलालजी फुलफगर, पूना 
२५ पी. पोपटबाई झुबरलालजी रायसोनी, मिगवन 
२० ती. क्ष, भूता 

२० श्री. समतावहन अमोलखचंठ मणियार, पूना 

२१ श्री. प्रवीणभाई कॉफीवाला, प्रना 

२१ सौ, इचरजवाई फ़टरमछूजी बलदोटा, पूना 

२१ सौ. गुलावबाई मोहनलालजी खिंवसरा, पूना 
११ सी. प्यारीवाई फ़लचदजी माढ्, पूना 


१३० पं. मुनि श्री श्षीमलजी महाराज 


११ श्री. सीताबाई केगरचदजी पुंगलिया, पूता 
११ सौ. सरूवाई मूछचदजी रुणवाल, विजापूर 
११ सी. सूरजवहन घीरजभाई रूपानी, पूना 
११ सौ. झमकूवाई भगवानदासजी सांकला, पना 
११ सी अजवादीवहन वाबूभाई अदानी, पूना 
११ तौ. नदूवाईे लालचदजी नवलाखा, परता 
११ सी. लीलावहन रतीलाल बावीसी, पूना 
११ सी. फुलीबाई कन्हयालालजी डाकलिया, पूना 
११ सी. कबरबाई मिश्रीक्ालजी सोत्ठकी, पूना 
११ सौ, विमलावहन हसमुखलाल शाह, पूना 
६ सी. समरथवहन त्रिंबकमाई मेहता, प्रूता 
७ ती. चपावाई फ़लचदजी खिंवसरा, पूना 
५ श्री वसताबाई दगदृरामजी खिंचसरा, पूना 
० सी. जीवनवाई मिश्रीछालजी रायसोनी, मिगवन 
७ सौ. जडावाई झुवरलालजी पगारिया, पूना 
५ श्री. सूरजमलजी नवलमलजी गुगलिया, आडगाव 
७ श्री. त्रिंवकभाई विहलभाई मेहता, प्रता 
७ मे. जैन ब्रदर्स, मुबई 
५ सौ. कमलावाई घनराजजी शिंगवी, पएूना 
५ सी गेंदातराई मिकमदासजी भटेवरा, पूना 
५ सौ. सोनीयाई भागचंदजी लुंकड़, पूता 
५ से. राघावाई देवीचदजी संचेती, पूना 
५ तौ. प्यारीवाई पीरचदजी छुणावत, पूना 
५ सौ. सदावाई गिरघारीलालजी छुणावत, चम्होली 
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हमारी प्रकाशन योजना 
में दान दे कर 
स्व. पण्डितजी महाराज के 


ग्रति अपनी श्रद्धा भावना 


का परिचय दें। 


